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Carta do editor 


Caro internauta 

Esta revista foi criada para difundir gratuitamente o saber, atraves da 
internet poderemos atingir aTradicional Familia Afro-brasileira, levando 
conceitos, informa^ao, tradi^ao, cultura e o mais importante, "uma gota", 
para a forma^ao do um "Bom Carater". 

Desejamos que a 5°edi<;ao, possa ajudar nos estudos e a orientar, o neofito 
e o sacerdote em sua caminha pela luz, para isso contamos com diversas 
fontes e culturas, para criar uma revista com a personalidade brasileira. 

Que nossos filhos, cuidem daquilo que plantamos nesta terra, que eles nos 
representem com honra e dignidade. 

Agradecimentos especiais 

Luiz L. Marins. 

Mogba Rudi Omo Sdngb. 

Bob Omosun (por apoiar e fazer parte desta luta pela luz e paz). 

Por Erick Wo Iff8 
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Introdu<;ao: 

O proposito deste texto e fazer um paralelo da Nagao Kanbina do Batuque do R.S., suas 
possiveis origens no Alafinato Ioruba, e sobrevivencias no culto afro-gaucho, tentando 
mostrar que existe uma grande possibilidade desta nagao ser originada dos nagos, ao 
inves dos bantos, como a principio, faz parecer o nome. 1 

A origem da nagao Ioruba esta envolvida em misterios e segredos, como a maioria das 
culturas agrafas, existindo muitos estudos que criam caminhos diferentes. Nao 
trataremos neste trabalho sobre a pre-civilizagao de i/e, anterior ao advento de 
Oduduwa, que, segundo estudiosos do assunto, eram adoradores de Obatala, 
representados na figura ancestral de Oreluere. 

Esta pre-civilizagao nao pode ser chamada exatamente de Ioruba, visto que a nagao 
Ioruba so veio a existir com a conquista de Ile-Ife por Oduduwa, que unificou os grupos 


^gradecemos a Luiz L Marins, irmao de religiao, por fornecer as fontes necessarias, e por muito pacientemente 
colab orou na e lab ora 5^0 deste texto, com seu trabalho de leitura, criticas e sugestoes. 
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antigos numa so nagao. Sobre a palavra o uso da palavra Ioruba, explica Elbein dos 
Santos (1976, p. 29, nt. 7): 

"0 termo Ioruba e de uso relativamente recente, no Brasil, sendo os eruditos que os descobriram nos 
textos estrangeiros e o fizeram conhecido. Nao e utilizado pela populagao. Tambem nao e utilizado em 
Cuba. Parece que mesmo na Africa Ocidental o termo Ioruba, em sua conotagio coletiva, nao e muito 
antigo. N. A. Fadipe (1970: 30) concluiu que n a etiqueta Ioruba, designando um grupo etnico, nao deve ter 
estado ha muito tempo em voga antes de 1856“ - {'The label Yoruba, as that of an ethnic group coult not 
have been long in vogue prior to 1856"). "Ate hoje, as pessoas tern tendencia a distinguir seus proprios 
grupos locais daqueles que eles chamam coletivamente de Ioruba”. ("7b the present day people... tend to 
distinguish their outi local groups from the one they collectively refer as Ioruba”). Parece que, em sua 
origem, o nome Ioruba era aplicado unicamente aos Ioruba de Oyo, que ainda sao chamados, hoje em dia, 
de Ioruba propriamente ditos. Para uma discussao mais completa desta questao ver Gaperton (1829), 
Rev. Koelle (1963: 5), Dos Santos (1967 : 14 e nota 38), Fadipe (1970, cap. 2).” 

Sobre Oduduwa, esc reve Johnson (1973, pgs. 03-14): 

“[...] 0 principe herdeiro Oduduwa, recaira em idolatria durante o reinado do seu pai, e como ele possuia 
grande influenria, muitos foram influenciados depois dele. Seu proposito era transformar a religiao do 
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Estado no paganismo, e. portanto, ele converteu a grande mesquita da cidade em um templo de ldolos, e 
isso Asam, o seu sacerdote, que o servia. era um produtor de imagens. repleto de idolos. [...] Com a morte 
do rei Lamurudu, todos os seus filhos com aqueles que simpatizavam com eles foram expulsos da cidade. 
Dos Prfncipes que se tomaram Reis de Gogobiri e do Kukawa foram para o oeste e Odiiduwo, para o leste. 
Este ultimo viajou 90 dias a partir de Meca, e depois viajar muito, finalmente estabeleceu-se em Ile-Ife 
onde se reuniu com Agbo-niregun (ou Setilu ) o fundador da adoragao a Ifa [...]. Oauduwa, e seus filhos 
haviam escapado com dois idolos para Ile-Ife. Sahibu foi enviado com um exercito para destruir ou reduzi- 
los, e subjugando-os foi derrotado, e entre o espolio garantido pelos vencedores havia uma copia do 
Alcorao. Este foi depois preservado em um templo e nao foi apenas venerado por sucessivas geragoes 
como uma reliquia sagrada, mas e ainda adorado ate hoje sob o nome de Idi, significando possuir algo 
preso. [...] Oduduwa, e seus filhos criaram um odio mortal dos mu^ulmanos do seu pais, e estavam 
determinados a vingar-se deles, mas ele morreu em Ile-Ife antes que ele fosse poderoso o suficiente para 
marchar e contra-ataci-los. Okanbi. seu filho mais velho. comumente chamado Idekoseroake, tambem 
morreu la, deixando atras de si sete principes e princesas que mais tarde se tomaram famosos. A partir 
deles surgiram as diversas tribos da napao Ioruba. Seu primogenito era uma princesa que era casada com 
um sacerdote, e se tomou a mae do famoso Olowu. o ancestral do Owus. A segunda filha foi tambem uma 
princesa que se tomou a mae do Aloketo. o progenitor do povo Ketu. 0 terceiro, um principe. tomou-se rei 
do povo de Benin. A quarta, a Orangun, se tomou rei de Ila, o quinto, o Onisabe, ou o rei do Sabes. o sexto. 
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Olupopo, ou rei dos Popos, o setimo nascido e ultimo, Oranyan, que era o progenitor dos Ioruba 
propriamente dito, como sao mais conhecidos os 0yos. “ [o grifo e nosso]. 

Como vimos, Okanbi e historicamente citado, ainda que sem mensuragao, como o filho 
primogenito de Oduduwa, sendo que a palavra Ioruba para primogenito e, a kobf, um 
adjetivo que significa "primeiro filho". Foi dito acima, que Oraniyan era o neto cagula de 
Oduduwa, e que houve grande destaque de sua pessoa, tornando-se o mais rico e de 
renome de todos os outros. Oranyan herdaria terras, segundo a tradigao oral, dai o 
ditado "Alafin I'oni He" (o Alafin e o senhor da terra). Como isso aconteceu, e assim 
narrado por Jonhson (1973. pgs. 41-46): 

“Com a morte do Rei ; seu avo : sua propriedade foi desigualmente dividida entre seus filhos. O Rei de Benin 
herdou seu dinheiro (que consistia em buzios), o Orangun de Ua suas esposas, o Rei do Sabe seu gado ; o 
Olupopo as contas do Olowu e as vestes ; e o Alaketu as coroas ; e nada foi deixado para Oraman : apenas a terra. 
Alguns afirmamque ele estava ausente emuma expedi?ao de guerra quando a partilha foi feita. e assim ele foi 
excluido de todos os bens moveis. Oranyan foi. no entanto, satisfeito com a sua parte, que ele procedeu 
imediatamente a tomar melhor conta com a habilidade maxima. He segurou seus irmaos como inquilinos que 
viviam na terra que era sua : das rendas que recebeu dinheiro, mulheres, gado. perolas. vestidos, e coroas, que 
eram as partes dos seus irmaos. como todos estes erammais oumenos dependentes do solo, e foi decorrente a 
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sustenta-lo. £ ele foi o escolhido para suceder o pai como Rei ; em linha direta de sucessao. Para seus irmaos 
foram atribuidos a variasprovincias sobre as quais eles govemavam mais ou menos independente : desta forma 
Oram an se viu sendo entronado.” 

Devido a riqueza de detalhes, optamos por fazer a seguir uma longa transcrigao do livro 
The History of the Yoruba, de Samuel Jonhson (1973, pgs. 41-46), sobre o Alaaafin e o 
ritual de Entronagao: 


0 Alaaafin 


"0 Aldadfin e o Hder supremo de todos os reis e principes da napao Iorubi pois ele e o descendente de 
linhagem direto, e sucessor do fundador da renomada napao. A sucessao referida acima e feita por 
elei^oes entre os membros da famflia real, por um lado e considerado como o mais digno, sendo levado 
em considera^ao ser o mais proximo ao trono. Pode ser mencionado tambem atraves dos sentimentos e 
aceitagao dos habitantes do harem para o rei eleito, que sao muitas vezes apurados em segredo." 
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"Nos primeiros dias, o filho mais velho, naturalmente. sucede 

ao pai. e, a fim de ser orientada em todas as tarefas da realeza 

que devera um dia Ihe incumbir, ela foi frequentemente 

associada. mais ou menos com as realizagdes de deveres 

extraordinarios do seu pai, e, assim, muitas vezes 

aprimorando as suas fungoes, assim, gradualmente, ele 

praticamente reinara como o seu pai sob o titulo de Arvmo (o 

apropriado herdeiro) tendo sua propria residencia oficial 

perto do Palacio: no entanto como ele poderia se tomar um 

corrupto, sendo que o Arzmo muitas vezes exercia influencia 

tao grande como ou mais do que o proprio rei, especialmente 

no decorrer de um longo reinado, chegando a velhice 

influenciar na saude do monarca. Eles tinham iguais poderes 

Alaaafin Oyo Oba Dr. Lamidi Olayiwola ou m0 rte sobre os suditos do rei, e ha alguns casos 

Adeyemi III 

registrados do Aremo sendo fortemente suspeito de 
assassinato do proprio pai, para assumir o trono de uma vez." 



"Foi, portanto feita uma lei na Constituigao que, como o Anemo reinava ao lado do seu pai ele deveria 
tambem morrer com o rei. Essa lei surtiu efeito, ao menos para amenizar as possibilidades de homicidios. 
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que vigorou ate o seculo passado. quando (em 1858) foi revogada pelo Atiba um dos reis que antecedeu a 
favor do seu Arvmo Adelu. 0 Aremo podera agora ter exito se considerado digno. mas deve ser eleito da 
maneira tradicional, porem se for rejeitado pelo regente deve sair da cidade ou for para reclusao numa 
residencia privada nas provincias. Isto. entretanto, nao e realmente obrigatorio. mas como ele deve ser 
substituido no seu cargo, esse caminho e inevitavel. a menos que ele escolha por vontade propria morrer 
com o pai." 

"A escolha pode, por vezes, recairem sobre um dos primeiros principes mais pobres, em busca de 
tranquilidade para o seu reinado, sem qualquer voca^ao para o trono, tal escolha supressa e feita para 
inutilizar um possivel candidate. Ele pode nao estar ciente das intengoes do Mesi Oyo ate que seja 
advertido por eles como para as fungoes e responsabilidades da alta posigao, que ele em breve 
preenchera". 

"Os nomeadores sao tres membros titulares da familia real, a Ona-Isokun, a Ona-Aka, e o Omo-Ola, tios ou 
primos do rei, mas. geralmente, intitulados "parentes do Rei". Estes tern de apresentar ou sugerir os 
nomes para os nobres para eleigao, mas avoz do Basorun e primordial para aceitar ourejeitar". 
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"Cerimonias curiosas e elaboradas precedem adesao propriamente dita ao trono. Apos todos os 
preparativos tenham sido efetuados, as cerimonias comepam por um sacrifirio interposto da casa da Ona- 
Isokun por um conjunto de os homens chamados Omo-ni-nari, estes pertencem a uma familia de especial 
importancia na realizagao de todos os dev*eres servifos relacionada com as oferendas dos sacrificios e de 
esperar o Rei e os sacerdotes. Assim que entram na casa em que o rei sera eleito, ele e chamado para fora, 
e ele tern que se levantar com um assistente ao seu lado. Ele e tocado no peito. e no ombro direito e 
esquerdo com a bacia do sacrifirio, o auxiliar nesse meio tempo profere algumas palavras. Esse e o sinal 
que ele foi chamado ao trono. Na noite do mesmo dia ele e conduzido silenciosamente para a casa do 
Ona-Isokun onde passara a primeira noite, a fim de evitar a multidao, e a atenpao do publico, que 
geralmente e desviado por uma procissao dos escravos do rei e outros com muito barulho e festa, como 
uma escolta, enquanto o rei eleito e acompanhado pelo Anegbe'Idi, um intitulado eunuco, e alguns dos 
Omo-ni-nari chegam calmamente ao longo de um caminho." 

"Na casa da Ona-Isokun , ele e recepcionado exclusivamente pelo Omoni-nari. Ele e advertido e 
assessorado por aqueles que o receberao no lugar de seu pai, neste momento. algumas cerimonias de 
purificapao ja foram executadas. sacrificios propiriatorios sao novamente oferecidos, desta vez, sao 
realizadas em varios lugares da cidade pela Omo-ni-nari. u 
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"Na noite seguinte, ele passa na casa 2 do Otun-lwefa (o proximo na Posigao para o chefe dos eunucos). 
Este oficial e um sacerdote de Sango, e provavel de que o rei eleito passe a noite com ele a fim de ser 
iniciado na arte sacerdotal do seu oficio, o Alaacifin tera o maximos de iniciagdes, assim como o secular 
trabalho a executar, sendo ao Rei e Sacerdote o mesmo para o seu povo. e. provavelmente. "aprendera ali 
tambem usos e feitos da imensa populagao no recinto do intemo do palacio com a qual os eunucos sao 
bastante familiarizados". Depois disso, ele e conduzido a uma das camaras no patio extemo do palacio 
( Omo ile ) onde reside durante tres meses. o periodo de luto, ate a sua coroapao." 

"A passagem principal ao palacio sera fechada com o falecimento do Rei. uma nova abertura privada e 
feita para ele na parede externa atraves da qual ele entra e sai da sua residencia temporaria. Durante esse 
tempo ele permanece rigorosamente no aprendizado. secreto e praticando o estilo e comportamento de 
um Rei, e os detalhes dos deveres e fun^oes importantes de seu reinado. Durante este periodo ele se 
vestira de preto. e tern o direito de usar uma "touca de chef chamado "Ori-kd-Gbe-ofo". (A cabega nao 
pode ficar a descoberto). Os assuntos de Estado neste momento sao conduzidos pelo Basonin. u 


2 A tradi^ao diz que nos primeiros dias. enquanto o rei eleito esta na casa do Oiun'efa e servido entre ospratos 
para que ele partilhe ; um sera preparado a partir do cora 5 ao do falecido rei que foi extraido e secretamente. 
Apos participar disso e dito : que ele "comeu o Rei". Dai a origem da palavra Je Oba 5 para se tomar umrei (ht. 
para comer um Rei). ( Jonhzon . 1973, pgs. 41-43). 


16 


Revista Olorun, n. 05, ago. 2011 


www.olorun.com.br 


A Coroa^io de um Alaaafin 


"A coroagao acontece no final de tres meses, geralmente na terceira apari^ao da lua nova apos a morte do 
falecido Rei. A data e geralmente fixada de forma a te-la se possivel antes do proximo grande festival. E 
entendido como um grande festival publico. E um dia de gala na qual toda a cidade aparece vestida com 
roupas de festa. Visitantes das provincias e representantes de Estados vizinhos, tambem se dirigem para 
a cidade em grande numero. Este dia e geralmente conhecido como "A visita do rei a Bara u . E o primeiro 
ato, ea mais importante das cerimonias''. 

"0 Bara, ou mausoleu real e um edificio consagrado nos arredores da cidade. sob os cuidados de uma 
sacerdotisa de nome Iyamode, onde os reis que foram coroados formalmente, e nao sepultado. 0 Rei 
entra, apenas uma vez na sua vida. e que e na coroapao com a pompa da cerimonia marcada. A coroagao 
real nao acontecera no Barn como parece que ira acontecer. mas no Koso santuario de Sango, porem a 
visita ao Bara e tao importante quanto indispensavel. uma preliminar que se tomou mais estreitamente 
identificado com a coroapao do que para os outros santuarios visitados na ocaLsiao." 
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"Deixando a Ipadi - suas camaras temporarias - sao duas estagoes em que os Reis eieitos terao que parar 
antes de atingir o edificio sagrado, o primeiro e o Ahold ou area em frente ao palacio onde uma barraca de 

lindas roupas foi erguida para ele. Aqui eie tem que mudar sua roupa de luto por urn manto principesco. 
Ele, entao. procede a segunda estagao em meio a Alopini sobre sua rota onde uma grande tenda e um 
gabinete foram erguidos para sua recepgao. Aqui, ele e aguardado por uma grande multidao que o sauda 
com aplausos. Neste local ele recebe os comprimentos e homenagem dos principes, os nobres, os chefes e 
o povo. e e aclamado como o rei. Algumas cerimonias que se passam tambem incluem distribuigao de 
nozes de cola, etc, para os principes e chefes". 

"Depois disso, ele prossegue para o Boro acompanhado por toda a multidao de pessoas que terao de Rear 
do lado de fora. Ele entra nos recintos sagrados com a presenga do Mogoji lyojin (seu irmao mais velho) 
as princesas, a Ono-Onse-owo (um funcionario), o Otun-wefo (o lado do chefe dos eunucos), que e um 
sacerdote e o Omo-ni-nari, um conjunto de servos. Estes ultimos sao para o abate e a pele dos animais a 
serem oferecidos em sacrificio." 

"No Boro ele faz preces diante dos tumulos de seus antepassados, um cavalo, uma vaca e um cameiro 
serao oferecidos para cada tumulo, porgoes sao enviados fora a cada um dos nobres. principes e chefes 
que estao esperando la fora, o Bosorun recebe primeiro a melhor das partes. Ele invoca as bengaos e 
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protepao de seus antepassados mortos e e instituido confirmando para receber autoridade para usar a 
coroa. A visita ao Barb entao, e, com a finalidade de receber autoridade ou a permissao dos seus 
antepassados falecidos para usar a coroa, pelo que e dito como coroapao. Existe uma regra fixa que toda a 
came e para ser totalmente consumida no Bara, sob nenhuma circunstancia nenhuma deve ser levadas 
para casa. Sobre isso, o Rei retomari portanto. com grande pompa para os seus aposentos temporaries, 
em meio ao disparo de feu de joie, sob o balir da trombeta Kakaki, tambores, etc." 

"No quinto dia apos isso, ele passa a Koso, o santuario de Songo, 
para a coroapao real, Aqui ele e recebido pela Otun-wefa que tern 
a seu cargo o santuario, o Bale (prefeito) de Koso uma vila 
suburbana, o Omo-ni-naris, e os Isonos [0 Isonas sao um corpo de 
homens cujo unico emprego e fazer todas as agulhas e trabalho 
bordado para a realeza. Eles tambem sao os confeccionadores de 
guarda-chuva. A coroa, pessoal, roupas, e todos omamentais trabalhos manuais e funcionamento em 
algodao. seda ou couro sao executados por eles]. Rodeado pelos principals eunucos e os principes a 
grande coroa e colocada em sua cabega com muita cerimonia pela lyokere. quern e lyakerv, para quern esta 
reservada a mais importante funpao sera visto abaixo. As vestes reais sao colocadas sobre ele, o Ejigbo em 
volta do pescogo, o pessoal e a espada da misericordia sao colocados em suas maos. [0 Ejigbo e um colar 
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de contas caras descendo ate os joeihos. Granulos sao usados para pedras preciosas. Isto represents celas, 
cadeias que dizem ser para os prisioneiros, por isso, eles usam varias contas.]" 

"No quinto dia apos isso. eie passa para o santuario de Omnyan, aqui a grande espada ou "Espada da 
Justipa" sao trazidas de lie Ife sendo colocada em suas maos, sem o qual ele nao pode nenhuma autoridade 
para am a ordem de execucao". 

"Depois de outro intervalo de cinco dias, ele passa ao santuario de dgun, o deus da guerra, entao oferece 
um sacrificio propiciatorio de um reinado pacifico. As ofertas consistem em uma vaca, um cameiro, e um 
cao, este ultimo sendo indispensavel em qualquer sacrificio ao deus da guerra." 

"Do santuario de Ogun, a procissao vai direto para o palacio, entrando agora pela primeira vez o portao 
principal e aberto para ele, abrindo passagem atraves da parede exterior, enquanto as temporarias 
camaras vao sendo rapidamente emparedado. Assim, ele entra no palacio apropriado como o rei." 

"Mas uma nova abertura e feita por ele na Aganju Kobi, atraves dela que ele entra no recinto interior 
do palacio. Esta entrada e para o seu uso exclusivo dentro e fora do Kobi durante o seu reinado: em 

sua morte e fechada. Nesta entrada tern que oferecer em sacrificio um caracol, uma tartaruga, um tatu, um 
rato de campo ( emo ) um rato grande ( okete ) um sapo, um girino, um pombo, uma galinha, um cameiro, 
uma vaca, um cavalo, um homem e uma mulher, os dois ultimos sendo enterrado no limiar da 
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abertura; no sangue das vitimas cai sobre o tumulo dos dois ultimos. ele ten: que caminhar para o atrio 
interior. u [os grifos sao nossos]. 

"Sacrificios humanos (agora totalmente abolidos). porem, nao foram pratica comum entre os Oy'o, mas 
tais imolagoes sempre foram realizadas na coroagao e no enterro do soberano. Por esses sacrificios que 
ele nao e apenas coroado Rei, com poder sobre todos, homens e animais, mas ele tambem e consagrado 
sacerdote para a nagao. Sua pessoa, portanto. se toma sagrada. Apos tudo isso ser realizado, agora e 
anunciado formalmente ao publico em geral, que o rei ”A" esta morto (ou melhor, ele entrou na abobada 
do ceu-0 wo Aja ) e o Rei "B" agora reina em seu lugar." 

"Durante o intervalo da doenga do falecido Rei, ate o momento da sua morte, o negocio de Estado e 
exercido normalmente pelo palacio, o Osi-'wefa personificando o Rei, mesmo ao ponto de colocando em 
seu manto e coroa, e sentado no trono quando tal for necessario, mas, logo que se saiba que ele esta 
morto o Basorun assume a autoridade de chefe, ao menos uma vez, e nada pode ser feito sem ele." 

"Apos o Rei ter sido coroado, ele passa a estar proibido de aparecer em vias publicas por dias, exceto nas 
muito especiais e extraordinarias ocasioes, ele e, no entanto, permitido passeios a noite de lua cheia, 
quando ele pode andar incognito. Este isolamento nao so aumenta a admira^ao e majestade devido a um 
soberano, mas tambem empresta poder e autoridade aos seus comandos, e e melhor o guarda seguro 
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para a ordem publica em seu presente estagio de civilizapao. Alem disso, seria muito inconveniente aos 
cidadaos que o rei esteja sempre saindo. pois de acordo o costume universal do pais, sempre que um 

chefe esta fora, todos os seus subordinados devem sair com 
ele. Sao inviolaveis as leis e costumes do pais, e e aplicavel a 
todos, seja qual for sua posipao: assim, se o Basorun esta 
fora, todos os Mesi Oyo deve sair fora tambem. Se o Bale de 
qualquer cidade esta fora, todos os chefes da cidade devem 
estar fora tambem, e se o Rei estiver fora, toda a cidade 
deve estar agitada e em movimento, todos os negocios 
suspensos. ate que ele retoma para o palacio." 

Como vimos, era costume entre todas as tribos 
Ioruba o sacrificio humano, em destaque, os Ife, 
que se excediam neste ritual, mesmo antes do 
reinado de Sango, sendo muito comum naqueles 
dias, e para ter a mao, compravam escravos num 
distrito de Ibokun, este com feitio mirrado e 
pequeno, pois eram ideais para o sacrifico. Isto teria dado origem ao termo Ijesa ( Ije 
Orisa, o alimento para os Deuses). Estes sacrificios humanos tinham a finalidade de 
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pedir protegao aos antepassados e ao mesmo tempo garantir que Eegun estaria a 
protegendo o novo e eleito Alaaafin. 

Sao estas fortes ligagoes do Alaaafin com Eegun, que servirao base para o nosso estudo 
de comparagao dos rituais de iniciagao da nagao Kanbina, no Batuque do Rio Grande do 
Sul, devido seu rito iniciatico estar diretamente ligado a Eegun, assim como a iniciagao e 
entronagao do Alaaafin. 


O BATUQUE DO R.S. 

O Batuque Afrosul possui ritos proprios que o distinguem de todos os outros segmentos 
religiosos de matriz africana. E basicamente dividido em quatro rafzes: Jeje, Ijesa , Oyo 
e Kanbina. Estas raizes praticam quase a mesma liturgia, cultuam praticamente as 
mesmas divindades, procedem quase da mesma forma ao utilizar as ervas e o Eje, estas 
raizes praticam o mesmo ritual e liturgia para o culto ao Orf, lidam da mesma maneira 
para iniciar e ou assentar as divindades que cultuam na feitura, e o conceito de ibori sao 
identicos, salvo um ou outro ritual que e modificado. 
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A nagao objeto de nosso estudo e a Kanbina, que alguns falam Kabinda, talvez por 
julgarem-na uma nagao de raiz banto, ligada a Cabinda, anexada a Angola. Entretanto, 
e o proposito deste trabalho mostrar o inverse, isto e, que existe uma grande 
possibilidade, devido a semelhanga dos ritos iniciaticos relacionados aos Eegun, da 
nagao Kanbina estar diretamente relacionados aos Alaaafin, e aos nagos, ao inves dos 
bantos. 



Segundo Correa (1992, 
p. 50), "O Batuque 
manteve-se gragas a 
estrutura solida do 
modelo Jeje-nago, e af 
supoe-se o ingresso de 
nao-sudaneses. 

Entretanto, este 

ingresso nao resultou, 
ao que tudo indica, em 
grandes influences 
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banto no ritual". 

A Nagao Kanbina e os rituais iniciaticos 

O sacerdote de Kanbina, na hora sacrificar para drisa, Ibori, ou assentamentos de Orisa, 
costuma tirar uma reza na porta do templo, tendo a mao, a faca para Orisa, saudando e 
pedindo Ago ao Igbale, devido a ligagao de Sango Baru 3 , conhecido como Kamuka, com 
o Igbale. 

O culto a Kamuka, o Alaaafin Baru , e consequentemente com Eegun , na nagao Kanbina, 
e tao grande, que durante o Arissum e ou Missa dos Eegun (ritual anual que homenageia 
os Eegun), a prioridade dos sacrifices sao para Kamuka e os ancestrais, no Igbale. 


3 Baru - Na Africa o culto a este Alaaafin esta cercado de tabus, pois durante seu reinado cometeu muitas 
atrocidades : motivo pelo qual os afhcanos nao o raspam nem assentam. Nao fazia prisioneiros ; matava todos. 
incendiou seu reinado e possuia um temperamento incontrolavel. e conhecido como o Sango Bam (dono do 
buraco ; um quadra do no chao como Igbale/. justo porter sumido numburacona terra. Estaligado diretamente a 
Eegun e ancestrais, conhecido na cultura Afrosul como Kamuka, conforme reza a mitologia afro-brasileira na 
diaspora Afrosul. 
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Sendo ele o Rei da Nagao Kambina, ele recebe animais tanto 
nos rituais de iniciagoes quanto nos rituais para Eegun. E 
durante o Arissum, e/ou, a chamada missa dos Eegun, onde 
formam uma roda e dangam louvando os ancestrais e 
algumas divindades ligadas a Eegun , nesta ocasiao, Sango e 
uma das primeiras divindades que se manifesta durante a 
cerimonia, podendo ser acompanhado por uma Oya, Xapana 
ou demais divindades. 

O Igbale (local sagrado para os Eegun, ritual feito no solo), 
geralmente se localize nos fundos dos templos. Neste local 
sao feitos sacrifices e servigos pertinentes aos Eegun e 
ancestrais daquele templo, e isto e muito semelhante ao narrado anteriormente por 
Jonhson, quando diz que na iniciagao do grande Alaaafin, em Africa, sacrificavam seres 
humanos, para que Eegun protegesse o palacio e o reinado do novo Rei, costume hoje 
abolido. 

Fisicamente, Kamuka tern um assentamento proprio, uma casinha, do lado de fora do 
templo, estando ligado as fungoes do Arissum. Esta "casinha de Kamuka ", construgao 
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individualizada e propria do Alaaafin da nagao Kanbina, talvez seja a sobrevivencia do 
kobi, de que fal a Jonhson, a qual e a construgao estendida no palacio do Alaaafin , em 
Africa. Segundo a diaspora afro-gaucha, o orin de Kamuka e tao sagrado que evitam 
canta-lo, mesmo quando estao ensaiando cantigas e ou aprendendo toques. Ao cantar o 
orin deste Alaaafin num dia de festa, todos os presentes que pertencem a raiz Kanbina 
se abaixam colocando a cabega no chao em respeito a esta divindade. Caso haja alguma 
divindade em terra, primeiro ela vai ate a porta para saudar a rua, ou melhor, para 
saudar o kobi e depois volta para saudar o quarto de santo, o tambor, e por fim fica no 
meio da roda, de cabega baixa, ate terminar o orin. 

Todas as casas de nagao Kanbina terao, no interior do templo, um assentamento 
comum, conhecido como seguranga de Kamuka, feita no solo, exatamente no meio do 
salao, que consiste em um buraco quadrado de alguns centfmetros, preparado com 
algumas comidas sagradas e utensilios religiosos. Esta seguranga sera coberta por uma 
pedra quadrada branca, chamada de seguranga do Kamuka, e que cria um elo de uniao 
entre os ancestrais e os Orisa. 

Outra fungao da seguranga para Kamuka dentro dos templos, e que, sobre ela tambem 
sejam quebradas as lougas dos assentamentos do Lailemf (morto), no ritual do Arissum, 
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podendo neste local os sacerdotes executarem sacrifices e tirar 
os Ebo pertinentes ao Arissum, onde poderao ate velar o Lailemt 
dentro do barracao, sobre a seguranga do Kamuka. Entretanto, 
neste caso, nao sera possivel haver qualquer cerimonia para 
Orisa durante o Arissum, e nao sera permitida qualquer 
iniciagao e ou ritual referente a Orisa. 

A iniciagao para Kamuka e considerada pelos sacerdotes da 
Kanbina, um tabu. Nao e costume nesta nagao iniciar um 
Begun 4 para ele, e antigamente, nao vfamos nem uma feitura 
sendo feita para o Kamuka. 

Quanto a iniciagao de Orisa em uma casa de Kanbina, seja ela com aves e ou animais de 
quatro patas, precedera-se com um corte para Bara ( drisa Esu). A seguir, sacrifica-se 
para as divindades que fazem parte do iniciado. 


4 Porem, atualmente, sabemos de varios Elegun feitos para esta divindade na Kanbino, inclusive 
manifestando-se. Segundo um mito da diaspora religiosa afrodescendente. afirmam que nem mesmo na 
Africa costumam iniciar Begun para esta divindade. fato ao quais os relatos do seu reinado e feitos 
quando vivo, que nao foram positivos. 
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Nesta ocasiao, a Kanbina usa o procedimento de evocar a seguranga e protegao de 
Kamuka, para que, se por ventura venha a falecer um membro da casa durante as 
obrigagoes de iniciagao, estas nao fiquem prejudicadas, como ocorre com as outras 
nagoes, e as obrigagoes nao precisem ser despachadas. 

Assim, a decorrente obrigagao para o orixa pode continuar, dentro do templo, sem que 
nada se perca, enquanto o Arissum pode ser realizado em paralelo, mas separado, 
dentro do perimetro do templo, do lado de fora. 

No entanto, para que esta seguranga ocorra, oferendas adicionais deverao ser feitas a 
Sango Baru, no Yara-bo (quarto-de-santo) e no Igbale (local sagrado onde cultua-se 
Eegun). 

No Yara-bo, deverao ser oferecidos os mesmos tipos de animais aos quais foram 
oferecidos na iniciagao. Se o sacriffcio for feito com aves, basta oferecer uma ave, se 
forem bichos de quatro pes, basta oferecer um carneiro 5 , que nada se perdera daquela 


5 0 carneiro e um animal sacrificado para Sango, este mesmo animal que muitas vezes e oferecido na 
cultura Ioruba para Eegun. 
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obrigagao, mesmo que venha a falecer um membro da farnHia, o que, em outras nagoes, 
faria com que toda a obrigagao fosse despachada. 

As oferendas que sao feitas no Igbale, serao entregues apenas para Kamuka, que e 
conhecido como o Sango do buraco (isa), pois come junto com Eegun, no Igbale, onde 
as oferendas serao feitas para os ancestrais da Kanbina. Homem ou mulher, sao 
cultuados no coletivo como Eegun. 

Algumas das oferendas, naturalmente adaptadas a realidade brasileira, sao: 

>■ galinhada (arroz com galinha) para Eegun junto com Kamuka, 

* arroz com couve para o Legba (uma divindade de origem Djedje cultuado entre 
os Kanbina com fundamento de Orisa, porem sento em vulto sem Okuta, o Legba 
e considerado o Orisa da destruigao), 

± arroz com linguiga para a Zina (considerada a esposa do Legba, de origem Djedje 
cultuada entre os Kanbina como um Orisa, porem assentada no vulto tambem, 
considerada o anjo da morte e solidao). 
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Alem do Arissum, a Missa 
dos Eegun e outro ponto 
forte na ritualistica da 
Kanbina, pois aqueles 
que possuem Igbale, 
deve uma vez ao ano, 
fazer uma festa para 
eles, realizando sacrificios e outras oferendas nesse local, fazendo uma roda e danga ao 
redor do assentamento do Kamuka , no meio do salao. Este procedimento e muito 
semelhante ao Arissum , so que, sem o Lailemf. Tambem encontraremos o coletivo 6 dos 


Alem destas oferendas 
basicas, podem ser 
oferecidos muitos outros 
tipos de oferendas para o 
ritual do Arissum. 


6 Divindades cultuadas entre as vertentes religiosas referem-se a todos aqueles que vieram do Orun e 
aqueles que foram divinizados, o mesmo ser coloc^do como o todo ao qual e cultuado entre uma nagio. 


32 


Revista Olorun, n. 05, ago. 2011 


www.olorun.com.br 


ancestrais, ou seja, os membros da religiao homem e mulher sendo homenageados 
neste ritual. 

As demais rafzes do Batuque (Ijesa, Oyo e Jeje ) nao possuem o mesmo procedimento, 
pois no caso do falecimento de alguem da casa durante o periodo de obrigagao, e 
necessario despachar tudo, e esperar o periodo de luto para comegar tudo novamente, 
perdendo desta forma o material, sacrificios e iniciagao ou ritual. 

Ao entrarmos num Yara-bo (quarto de adorar Orisa) de Kanbina, notaremos que existem 
varias prateleiras, e nestas, os Igba-Orisa 7 acomodadas na ordem e na mesma 
sequencia do Sire (sequencia que ordena uma roda, ou seja, alocando cada divindade 
uma ao lado da outra, para que forme uma fila indiana, esta ordem define quern vem 
primeiro ou quern fecha esta roda). 

Entre todos os Igba-Orisa, o de Sango ( Agandju , Sogbo, Agodo , Dada ou Afonja), e o 
unico que deve estar sempre em cima de um pilao, por alguns motivos: 


7 Pequenas vasilhas que agregam um OkutQ (pedra) ou vulto da divindade cultuada, com varias 
ferramentas atribuidas a determinada divindade e buzios. 
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estar em contato com a terra, 

* estar em cima de um pilao de madeira, 

* ficar na frente do Irunmole 8 (mesmo que o Orisa da casa seja outro). 

Note - o drisa Baru e o unico que nao fica neste local sagrado, simplesmente porque ele 
possui uma pequena casa chamada de Kgbi. 

Segundo os mitos da diaspora religiosa afro-gaucha, Sango Baru Kamuca e o rei de 
Kanbina e dos Eegun, dominando e regendo a todos, sendo assim todo e qualquer ritual 
de Orisa ou Eegun, esta divindade sempre estara presente. 

Por decadas o Brasil acreditou que Sango temia Eegun; mas como poderia temer Eegun, 
se o proprio Alaaafin era iniciado e coroado sob a protegao de Eegun e dos ancestrais, 

8 0 coletivo no Igbale configura os ancestrais homens de um lado e as mulheres de outro, recebendo 
oferendas e sacrificios juntos sem distinguir a individuaiidade. apenas irao receber oferendas de animais 
de penas, ou seja, eles recebem oferendam e sacrificios semelhantes aos que foram feitos na sua iniciapao, 
que foram convencionados pela cultura da Kanbina, no entanto, nao sao drisa, muito menos escravos de 
Orisa, sao considerados Eegun que pertencem ao Igbale e sao cultuados junto com os ancestrais (aqueles 
que geraram es pi ritual mente o dirigente do templo e/ou os sacerdotes e sacerdotisas que deram inicio ao 
culto, estes respondem como ancestrais, ja numa postura e distinpao de hierarquia, no entanto 
comungam com Eegun e no caso podem receber sacrificios em cima do Ase do Sango Baru). 
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conforme vimos anteriormente em Johnson, e como esta diretamente ligado relacionado 
ao Igbale, no ritual da Kanbina, no Batuque do Rio Grande do Sul. 


NAGO KdBi : UMA HOMENAGEM A NA£AO KANBINA 


Devido ao Alaaafin descender diretamente de Okanbi, e perfeitamente justo atribuirmos- 
Ihe o Oriki (nome de louvor) Akgbf Oduduwa, conforme demonstramos. Mas este dado 
nao e o mais importante para justificar a aplicagao do titulo Nago Kgbi, a nagao Kanbina. 

O fato de esta nagao possuir uma construgao separada para o Kamuka, do lado de fora 
do templo, vai de encontro, em Africa, com a arquitetura do Palacio do Alaaafin, que 
possui um quarto exterior, uma extensao da construgao principal, chamado kgbi. Para 
relembrar, citaremos novamente Johnson: 

"[...] uma nova abertura e feita por ele na Aganju Kgbi, atraves dela que ele entra no recinto interior do 
palacio. Esta entrada e para o seu uso exclusivo dentro e fora do Kgbi durante o seu reinado: em sua 
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M morte e fechada. Nesta entrada tern que oferecer em sacrificio um caracol, uma tartaruga, 
um tatu. am rate de campo (emri) um rato grande ( okete ) um sapo. um girino. um pombo, 
uma galinha. um cameiro. uma vaca, um cavalo, um homem e uma mulher, os dois ultimos 
sendo enterrado no limiar da abertura; no sangue das vitimas e sobre o tumulo dos dois 
ultimos, eletem que caminhar para o atrio interior [...]" 


Nago'Kobi, titulo por ora aplicado a nagao Kanbina, refere-se a sobrevivencia da 
construgao estendida que existe no palacio do Alaaafin, o kobi, simbolizada na 
construgao da "casinha de Kamuka”, o rei da Kanbina, uma construgao tambem 
estendida ao quarto-de -santo do Batuque do Rio Grande do Sul. 

Para melhor evidenciar e justificar, vamos transcrever o verbete kobi do dicionario 
Abraham, R.C. Dictionary of the Modern Ioruba, 1962, pg. 45: 


kobi - (1) [a], uma extensao construida fora do palacio. para servir como quarto, [b] v. Aafin 4 L (2) « 
agonju. [a] trono-quarto onde o Alaadfin aparece. [b] v. Aafin 4 H. [c] o terceiro ou quarto kobi , e para os 
musicos. [...] 
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Vamos verificar tambem as recomendagoes do verbete, no mesmo dicionario, a pagina 

18: 


Aafin 4 H - [...] Ele agora e um rei. Uma nova abertura e feita no kdbi-agonju para ele entrar no recinto. 
Animais, um homem e uma mulher, foram sacrificados ali e enterrados na abertura. Sacrificio humano 
tambem sera feito durante o enterro do Alaactfin. [...] 

Aafin 4 L - Funeral do Alaaafin - [...] existem tantos kgbi dentro do Bara, tantos quantos forem os reis 
enterrados ali. [...] 


Chamamos a atengao que, a palavra Bara, acima, nao tern nenhuma relagao com drisa 
Esu ou Bara. Para que isso fique claro, vamos transcrever tambem o item 4 D, idem, 
idem. 


Aafin 4 D - A coroapao acontece tres meses apos a morte do ultimo rei. Este dia e chamado "o dia da 
visita ao Bara". 0 Bara e um mausoleu real, e esta sob a custodia da sacerdotisa lyamonde. 
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No ritual da Kanbina, quando um sacerdote de uma casa falece, apos 32 dias joga-se 
para ver qual procedimento devera ser tornado em relagao a casa-de-santo e aos 
iniciados por ele. Somente apos tres meses e que devera ser feito qualquer ritual para 
retirada da mao do antigo sacerdote. 


Conforme demonstrado, e clara a evidencia de que a nagao Kanbina tenha sua origem 
no Alafinato Ioruba, ao inves de ser, uma sobrevivencia Banto, como se acredita. Assim, 
em homenagem a esta nagao, nos a reverenciamos como a nagao Nago'Kobi, por ter, 
conforme acreditamos, seus rituais, diretamente ligados, primordialmente e 
primogenitariamente, ao Alafinato , atraves de Kamuka. 


Um dado geografico que vai de encontro ao proposito deste texto, e o Parque Nacional 
Kamuka (tambem chamado de Kamuku) ao norte de Oyo, como podemos ver nas 
imagens abaixo: 


38 


Revista Olorun, n. 05, ago. 2011 


www.olorun.com.br 



39 


Revista Olorun, n. 05, ago. 2011 


www.olorun.com.br 


NIGER 


n 


\ wtst 

2 C 

.) 1 


I iOKOTO, 


Y> 


• KATVNA^ 


c 




nm 


L<*m 

Natufr+l ^ Lmk* Katnp N*‘ 


\ w- 

\y\ 

JZ 

>KAX>UNA 




t«IU Kam+N*' / — <y # 

%/ t "'7’ . w 

; OMO,. rfjL, 

Ui ( N«,u^ A 1 


MyCH^ 

05 


ILI 

V. 

LAflA? 


A 


AIKS 


{ o*hoc.»o^ / 

- NA ' M v* k ^ # 

t. ; 

JL-bM 

^Jy trro* • ' 

mgi 





•Ooutltfr 

N**nm/ Fork 


(W illiams. 1998, p. 29 


40 


Revista Olorun, n. 05, ago. 2011 


www.olorun.com.br 


Williams (1998, p. 292) assim o descreve: 

"Parque Nacional Kamuka, 125km a oeste de Kaduna. proximo da cidade Bimin Gwari. 0 portao do 
parque e 23km ao sul saindo da rodovia Lagos-Kaduna. proximo de Dagara. Kamuka cobre uma area de 
1.121m 2 de bosque e pantanos, e foi noticiada como um parque nacional em 1999, a partir de uma area 
florestal, recebendo o nome deum grupo etnico local. [...]" 


Yakan (1999, p. 396) informa que "Os Kamuku sao povos do Oeste Africano. Eles estao concentrados, na 
area central oeste da Nigeria, particularmente no estado de Kwara". Tambem Bascom (1991, p. 3) 
escrevendo sobre a Divinagao de Ifa, acrescenta que *'0s Kamuku sao povos vizinhos, na provfncia Niger, 
norte da Nigeria. Entre os Kamuku, para se prever o futuro, ervilhas sao chacoalhadas dentro de uma 
carapaga de tartaruga, e colhidas com a mao direita ou esquerda. Elas sao contadas. e de acordo com a 
quantidade colhida, marcas sao feitas no solo. Esteprocesso e repetido oito vezes". 

Um hotel nigeriano proximo a regiao do Parque Nacional Kamuka, mantem um portal na 
internet, onde se ve clara cita^ao a este parque nigeriano, como um dos pontos 
turisticos. Vejamos: 
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www.hamdalahotelkad.com/kad%20turist%20guide.html 
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Matsirga Cataratas 


43 


Revista Olorun, n. 05, ago. 2011 


www.olorun.com.br 


Um at Kamt*u HilOr^ Pm* 



Leo es do Parque Kamuka 
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Outro dado importante, uma informagao pessoal fornecida pelo Tata Matamoride 9 , vai de 
encontro ao proposito deste texto, pois segundo ele, H a tradigao Bantu nao permite que 
Nzaze o Nkissi da justiga (divindade semelhante a Sango), o rei que traz abundancia ao 
seu povo, fique na presenga da Fu kia fufla (morte), ele possui aversao a Fu Kia Fufla, 
ele e aquele que desaparece do Abaga (barracao) quando ela (Fu kia fufla) o ronda, pois, 
quando morre algum membro do Abaga, o costume e suspender todos os atos, e se tiver 
algum Iyawo recolhido o mesmo permanece, porem as obrigagoes sao suspensas, 
parando tudo e prepara-se o Ntambi ( Sirrum , Axexe), que apenas ao termino dos rituais 
funebres e que se dara a Muzenza (saida do Yawo)". 


Como vimos, estas informagoes contribuem para que a Nagao Kanbina seja 
fundamentada nas origens dos iorubas, e nao dos Bantos, pois para que realmente 
houvesse alguma ligagao banto com a nagao Kanbina, nao poderia haver uma ligagao 
tao forte desta, com Eegun. 


Outro ponto, que fica para ser estudado num proximo trabalho, e o conceito de nagao no 
Batuque, uma vez, neste quesito, ele diverge das demais vertentes afro-brasileiras. O 

9 Eduardo Brasil, Babalorixa da na^ao Angola, iniciado em 23/7/76. 
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Batuque se divide em quatro nagoes, a saber, Kanbina, Jeje , Ijesa e Oyo. Entretanto, ha 
poucos elementos de diferenciagao que possam distinguir uma nagao, de outra. Isto nos 
permite repensar o conceito de nagao no Batuque, pois devido a similaridade de ritos e 
cultos, o proprio Batuque forma uma unica "Nagao" afro-sul, com quatro denominagoes, 
lados, ou raizes, mas que possuem o mesmo ritual liturgico, divindades e cantigas, com 
poucas mudangas significativas. 


CONCLUSAO 

Este trabalho teve o objetivo de estudar, nao so a sobrevivencia dos costumes do 
Alafinato Ioruba, como tambem demonstrar que nagao Kanbina, por seus rituais, esta 
muito mais relacionada com os Ioruba, do que com os Bantos. 

Devido ao foco direcionado deste texto, pode o leitor ser induzido a pensar que a 
Kanbina e um culto de Eegun... Nao, nao e. A nagao Kanbina e voltada ao culto de drisa 
assim como as outras nagoes, mas tern um ritual de Eegun diferenciado, que a 
caracteriza das demais, cujos ritos demonstram uma sobrevivencia do Alafinato Ioruba. 
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Vimos que, ao estudar os ritos da nagao Kanbina, fizemos um paralelo entre os 
costumes Ioruba para entronagao do Alaaafin, e o culto de Kamuka, rei desta nagao, no 
Batuque do Rio Grande do Sul. 

Apresentamos a definigao de Alaaafin , e como ele e escolhido, mostrando os costumes 
Ioruba com relagao aos sacrifices humanos, e a protegao a Eegun, na sua coroagao. 

Observamos na cultura Ioruba os pontos que a ligam a nagao Kanbina, encontramos 
informagoes que vao alem de coincidences, existindo muitas evidencias que nos levam a 
crer que as origens desta nagao, estao ligadas ao Alafinato. 

Mostramos que a palavra ioruba kobi refere-se a um quarto particular do Alaaafin, uma 
extensao do proprio palacio real, cujo costume pode ter sobrevivido nos rituais da nagao 
Kanbina, no R.S., que possui um assentamento exterior, em separado, de Sango Baru 
(Kamuka). Assim, a expressao Nago Kobi, e um onki, um nome de louvor, carinhoso 
forma de se louvar a nagao Kanbina. 
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Conclufmos com a visao de que, a Nagao Kanbina, do Batuque afro-sul, nada tem de 
Banto, antes, trazem em seus rituais, reminiscencias do Afafinato, e sobrevivencias de 
antigos rituais nago, dos Ioruba. 
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iwapele: O conceito de bom carater no corpo literario de If a 

Wande Abimboia 
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Titulo original: Yoruba Oral Tradition... 
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O corpo literario de Ifa e uma importante fonte de informagoes sobre o sistema de 
crenga e valores Yorubas. Como porta voz de outras divindades, Ifa e depositario de 
todos os mitos e dogmas morais das outras divindades. O Povo Yoruba ere que drunmila 
estava presente quando Olodumare (Deus todo poderoso) criou o ceu e a terra. 
Portanto, Ifa conhece a historia do ceu e da terra e domina as leis fisicas e morais com 
as quais Olodumare governa o universo. Por isso drunmila e tido como sabio 
conselheiro, historiador e tutor da sabedoria divina. Por isso, entre seus nomes de honra 
esta: 


Akoniloran bf iyekan eni, 

Ogbon He aye , 

Opitan He ifelO 

Aquele que ensina alguem com sabedoria, como se fosse de sua familia. 

A sabedoria da Terra, 

O historiador da terra de /fie 11 

10 Esse poema foi coletado doChefe Fadayiiro, Oluwo de Akeetan, Oyo durante o mes de agosto. 
1963 
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Os importantes conceitos filosoficos personificados no 
corpo literario de Ifa incluem o conceito de On (cabega 
espiritual ou interior), ebo (sacriffcio) e iwapele (bom 
carater). Esses tres conceitos sao muito relacionados e 
complementares entre si. On e a essencia da sorte e a 
mais importante forga responsavel pelo sucesso ou 
fracasso humano. Alem disso. On e a divindade pessoal 
que governa a vida e se comunica, em prol do individuo, 
com as demais divindades. Qualquer coisa que nao tenha 
sido sancionada pelo On de uma pessoa, nao pode ser 
aprovado pelas divindades. Isso que quer dizer a 
declaragao encontrada em Ogunda Meji: 

Ebo (sacriffcio) e uma forma de comunicagao simbolica e ritual entre todas as forgas do 
universo. Os Yoruba acreditam que, alem do proprio homem, existem duas grandes 



11 A terra de Ifi aqui citada. significa o conjunto das terras Yoruba 
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forgas em oposigao no universo, uma benevolente para com os seres humanos e outra 
hostil. As formas benevolentes sao, coletivamente, conhecidas como ibo (as divindades), 
e as malevolas sao conhecidas como ajogun 12 (guerreiros opositores ao homem). As aje 
(as bruxas) estao tambem em alianga com os ajogun para a destruigao do homem e de 
sua obra. Os humanos necessitam oferecer sacrificio as duas forgas para sobreviver. O 
homem necessita oferecer sacrificio as forgas beneficas para continuar gozando de seu 
apoio e bengaos. Necessita tambem oferecer sacrificio aos ajogun e as aje com o 
objetivo de nao encontrar sua oposigao quando estiver prestes a realizar algum projeto 
importante. 


12 Entre os ajogun estao inclui'dos Morte : Doenga. Perda e outras coisas tem'veis que afetam o 
andamento da vida humana. 
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A divindade que age como mediador entre as 
tres partes mencionadas acima e Esu, que 
partilha um pouco dos atributos das forgas 
beneficas e malevolas. E o policial do 
universo. Alem disso, e imparcial, uma vez 
que so ira dar apoio ao homem ou divindade 
que tenha feito sacrificio. Isso e o que quer 
dizer a afirmagao: eni 6 rubo I Eslju gbe. 
Uma vez recebido o sacrificio prescrito, ele proibira os ajogun de prejudicar o suplicante. 
Esu e o guardiao do ase, autoridade e o poder divino com os quais Olodumare criou o 
universo. Esu e, consequentemente, o verdadeiro administrador do universo, o principio 
da ordem e da harmonia e agente da reconciliagao. Sua esposa, Agberu, recebe todos os 
sacrifices em seu nome. Apos tirar sua parte de aaruun (cinco buzios) e um pouco de 
todos os outros materiais oferecidos em sacriffcio. Esu leva as oferendas para as 
divindades ou os ajogun envolvidos. O efeito e, normalmente, a restauragao da paz e a 
reconciliagao entre as partes conflituosas. 
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Uma questao emerge imediatamente quando analisamos o que foi dito ate agora. Qual o 
papel reservado aos seres humanos no universe Yoruba, onde o indivfduo nao pode agir 
de forma independente de seu On e esta a merce de dois poderosos conjuntos de forgas 
sobrenaturais aos quais ele deve oferecer sacrifices incessantemente para poder 
sobreviver. O indivfduo realmente importa em tal sistema? E af que o conceito de 
iwapele entra. Juntamente com um conjunto de prinefpios menores como aya e ese, o 
prinefpio de iwapele, em certo grau, liberta o homem dessa estrutura de universo 
autoritaria e hierarquica e, de qualquer forma, provem a ele com um conjunto de 
prinefpios com os qual regulam sua vida, com o intuito de evitar colisoes com os poderes 
sobrenaturais e com seus companheiros humanos. Segue-se uma pequena descrigao e 
interpretagao do prinefpio de iwa relacionado com os as crengas dos Yorubas ja citadas 
acima. 

A palavra iwa e formada a partir da raiz verbal wa (ser ou existir) adicionada do prefixo 
deverbativo "i". O sentido original de iwa pode, entao, ser interpretado como "o fato de 
ser, viver ou existir". Assim, quando I fa fala de: 


Ire owo 


54 


Revista Olorun, n. 05, ago. 2011 


www.olorun.com.br 


Ire omo 

Ire aiku pan iwa , 13 

O significado de iwa nesse contexto e exatamente o referido acima. 

Tenho a impressao de que o outro significado de iwa (carater, 
comportamento moral) e originario da utilizagao idiomatica 
deste sentido lexico original. Se este for o caso, iwa (carater) 
e, portanto, a essencia de ser. O iwa de um ser humano pode 
ser usado para caracterizar sua vida, especialmente em termos 
eticos. 

Alem disso, a palavra iwa (carater) pode ser usada para se referir a ambos, bom e mau 
carater. Para exemplificar de forma declarativa, alguem poderia dizer: 



13 De uma nao publicada colegao de gravagoes de diversos sacerdotes d elja. incluindo Oy edele 
Isold, Beesin Compound : Oyo. 
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iwa okunrin naa kd dara 
O carater do homem nao e bom. 
iwa okurin naaa dara 
O carater do homem e bom. 

Mas, as vezes, a palavra iwa pode ser usada para se referir unicamente ao bom carater. 

Obinrin naaa nf iwa 
A mulher tern bom carater. 

Pode-se dizer tambem: 

1. hxa pele (carater bom : ou manso) 

2. iwa biiburii (mau carater) 
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Este estudo e sobre iwapefe, que pode ser traduzido como carater manso, gentil, ou, em 
um sentido amplo, bom carater. 
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Como mencionado acima, iwa e tido como um dos muitos objetivos da existencia 
humana para o Yoruba. Todo indivfduo deve empenhar-se para ter iwapele, com o 
objetivo se ser capaz de ter uma boa vida num sistema dominado por muitos poderes 
sobrenaturais e numa sociedade controlada pela hierarquia nas autoridades. O homem 
que possui iwapele nao colidira com nenhum dos poderes, sejam humanos ou 
sobrenaturais e, desta forma, viver em completa harmonia com as forcas que governam 
tal universo. 

E por isso que o Yoruba tern iwapele como o mais importante de todos os valores morais 
e o maior de todos os atributos de qualquer homem. A essencia da pratica da religiao 
para o Yoruba consiste, assim, em empenhar-se em cultivar iwapele. Isso e o que quer 
dizer o ditado: 

iwa Lesin 

{iwa e um outro nome para a devogao religiosa) 

No corpo literario de I fa, iwa e representada por uma mulher. Ogbe Alara, um dos Odu 
Ifa menores diz que iwa era uma mulher de maxima beleza com a qual drunmila se 
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casou, apos ela ja ter se separado de diversas outras divindades. Apesar de sua beleza, 

iwa nao tinha um bom 
comportamento. Ela tinha 
pessimos habitos e uma lingua 
incontrolavel. Alem disso, era 
preguigosa e sempre fugia de 
suas responsabilidades. 

Apos eles estarem casados ha 
algum tempo, Orunmila ja nao 
podia mais tolerar seus maus 
costumes. Assim, ele a 

mandou embora. Porem, 

quase imediatamente apos ela 
sair de casa, ele se deu conta 
de que nao poderia viver sem 
ela. Perdeu o respeito de seus vizinhos e foi desprezado por sua comunidade. Alem 
disso, todos os seus clientes o abandonaram e a pratica da divinagao nao gerava mais 
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lucros. Faltava-lhe dinheiro para gastar, roupas para vestir e outros utensflios 
necessarios para que vivesse uma vida boa e nobre. 

Orunmila, entao colocou sua roupa de Egungun e saiu em busca de iwa. Ele visitou as 
casas dos dezesseis mais importantes chefes do culto a Ifa, porem nao encontrou sua 
esposa. Ele permaneceu do lado de fora da casa de cada um dos chefes e cantou a 
seguinte cangao: 


Sabedoria da mente, sacerdote de Ifa da casa de Alara 
Consultou Ifa para Alara, 

Apelidado de Eji dsa, 

Descendente daqueles que usam bastoes de ferro para fazer trinta gongos. 
Grande compreensao, sacerdote de Ifa de Ajerd 
Consultou Ifa para Ajerd, 

Descendente do homem valente que se recusa completamente a entrar em uma 
briga. 
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Onde voce viu iwa, me diga 

iwa, Iwa, e a voce que estou buscando. 

Se voce tem dinheiro. 

Mas nao tem um bom carater, 

O dinheiro pertence a outra pessoa. 
iwa, iwa, e a voce que estamos buscando. 
Se alguem tem filhos. 

Mas Ihe falta com carater, 

Seus filhos pertencem a outra pessoa. 
iwa, iwa, e a voce que estamos buscando. 
Se alguem possui uma casa 
Mas Ihe falta bom carater, 

Sua casa pertence a outra pessoa. 
iwa, iwa, e a voce que estamos buscando. 
Se alguem tem roupas, 

Mas Ihe falta bom carater 

Suas roupas pertencem a outra pessoa. 
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iwa, iwa, e a voce que estamos buscando. 

Todas as boas coisas da vida, que um homem tiver, 

Se Ihe falta bom carater, 

Pertencem a outra pessoa. 
iwa , iwa , e a voce que estamos buscando 14 . 

Apos uma longa busca, Orunmila encontrou iwa na casa de 
Olojo que havia desposado ela novamente. Quando chegou a 
casa de Olojo, ele cantou a mesma cantiga e Olojo veio para o 
lado de fora para encontra-lo. Orunmila disse a ele que estava 
em busca de iwa, sua esposa, que o havia abandonado. Olojo se 
recusou a devolve-la para Orunmila e uma disputa seguiu-se, na 
qual Orunmila atingiu Olojo com a pata de uma cabra com a 
qual havia feito sacriffcio antes de sair de casa. O impacto jogou Olojo a muitas milhas 
de distancia. Orunmila, entao, pegou sua esposa de volta, em paz. A historia sobre iwa 
contada acima e importante por diversas razoes. Em primeiro lugar, e digna de nota que 

14 Coletado de Oyedele Isola, Beesin Compound, Oy o. dezembro ; 1973 
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o si'mbolo de bom carater seja uma mulher. No folclore Yoruba, a mulher representa os 
dois lados opostos do envolvimento emocional. As mulheres sao sfmbolo do amor, 
cuidado, devogao, suavidade e beleza. Ao mesmo tempo sao especialmente as bruxas, 
sfmbolo da maldade, do endurecimento, desfagatez e deslealdade. Uma vez que iwa e 
um atributo que pode ser tanto mau como bom (conforme explicado acima) somente as 
mulheres, as quais os Yoruba ja atribuem tal visao moral estereotipada, podem ser 
usadas como sfmbolo de iwa. Usando tal sfmbolo, o que Ifa quer que entendamos e que 
todo indivfduo deve tomar cuidado com seu carater como toma conta de sua esposa. 
Assim como uma esposa pode ser um fardo para seu marido, um bom carater pode ser 
um fardo para o justo e fiel, porem estes nunca devem se esquivar de sua 
responsabilidade. As mulheres podem ser tidas como bruxas e mentirosas, porem o 
Yoruba sabe que sem elas a sociedade humana nao pode sobreviver. Da mesma forma, o 
bom carater pode ser diffcil de possuir como atributo, porem se ninguem o tivesse, o 
mundo seria um lugar muito diffcil de viver. 


Em segundo lugar, e importante notar tambem que a propria iwa, e uma mulher que Ihe 
falta um bom carater e que se permitem pessimos habitos. Isso significa que um homem 
que aspire ter bom carater deve estar preparado para suportar aquilo que os Yoruba 
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chamam de egbin (coisa suja ou indecente). O homem que aspire ter bom carater deve 
saber que algumas vezes se encontrara em situates desagradaveis, as quais ofenderam 
seu senso de dignidade e de decencia. Ainda assim ele nao deve se afastar do caminho 
do bom carater sob a pena de perder a propria essencia e o valor da vida. 

O verso de Ifa citado acima compara iwa com outras coisas valiosas que o homem 
tambem aspira conquistar - dinheiro, filhos, casas e roupas. Ifa posiciona iwa acima de 
todas essas coisas de valor. Um homem que possua todas essas coisas, mas que nao 
tern iwa as perdera rapidamente, provavelmente, para outro que tenha iwa e que sabia 
cuidar de tudo isso. iwa e, portanto, o mais valioso bem entre tudo aquilo que e valioso 
no sistema de valores Yoruba. 

Outro verso de Ifa sobre iwa, citado pelo Sr. Modupe Alade, em sua moradia, no Egbe 
Ijinle Yoruba (Sociedade Cultural Yoruba ), Lagos, em 31 de agosto de 1967 e publicado 
na revista de cultura Yoruba , Olokun 15 , n°8, de agosto de 1969, se diferencia em alguns 
detalhes significantes do visto anteriormente. O seguinte e extraido desse poema: 


15 Parte do artigo original do Sr Alade e escrito em prosa ; mas apresentei em sua forma de poema. 
Fiz ligeiras modificagoes em sua ortografia. 
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16 


Se pegarmos um objeto de madeira ragba 16 e batermos com ele numa cabaga, 
Vamos saudar iwa 

Se pegarmos um objeto de madeira ragba e batermos com ele numa cabaga, 
Vamos saudar iwa 

Se pegarmos um objeto de madeira ragba e batermos com ele numa pedra, 

Vamos saudar iwa 

Ifa foi consultado para Orunmila, 

Quando nosso pai ia se casar com iwa. 

Primeira vez que Orunmila casava com uma mulher, 
iwa foi com quern ele casou, 
iwa mesma 

Era filha de Suuru (paciencia). 

Quando Orunmila propos casamento a iwa , 

Ela disse que estava de acordo. 

Ela disse que se casaria com ele. 

Ragba. nome de uma planta frequentemente usada para preparagoes herbais. 
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Mas que havia uma coisa que ele deveria observar. 

Ninguem deveria manda-la embora de seu lar nupcial. 

Mas ela nao deveria ser usada de forma descuidada, como alguem usa a agua da 
chuva. 

Ninguem deveria puni-la desnecessariamente... 

Orunmila exclamou: Deus nao permita que eu faga tal coisa. 

Ele disse que cuidaria dela. 

Disse que a trataria com amor, 

E que a trataria com gentileza. 

Entao, ele casou com iwa. 

Apos um longo tempo, 

Ele se tornou infeliz com ela. 

Entao comegou a perturbar iwa. 

Se ela fizesse uma coisa, 

Ele reclamava que ela havia feito de forma errada. 

Se ela fizesse outra coisa, 

Ele tambem reclamaria. 
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Quando iwa percebeu que aquilo era demais para ela, 
Disse: Tudo bem. 

Voltou para a casa de seu pai. 

Seu pai era o primogenito de Olodumare. 

Seu nome era Suuru, o pai de iwa. 

Ela, entao, reuniu seus utensRios de cabaga, 

E partiu para sua casa. 

Ela foi para o drun. 

Quando Orunmila retornou, disse: 

Saudagoes ao povo de dentro de casa. 

Saudagoes ao povo de dentro de casa. 

Saudagoes ao povo de dentro de casa. 

Porem iwa nao apareceu. 

Nosso pai entao perguntou por iwa. 

Os outros habitantes da casa disseram que nao a viram. 
"Onde ela foi? 

Foi ao mercado? 


68 


Revista Olorun, n. 05, ago. 2011 


www.olorun.com.br 


Ela foi a algum lugar?" 

Ele perguntou isso durante muito tempo, ate que 
Juntou dois buzios com tres, 

E foi para a casa de um sacerdote de Ifa. 

Disseram a ele que ela havia fugido. 

Ele foi aconselhado a ir e encontra-la no lar de Alara. 
Quando ele chegou a casa de Alara, disse: 

Se pegarmos um objeto de madeira ragba e 
batermos com ele numa cabaga, 

E iwa que buscamos. 

Vamos saudar iwa. 

Se pegarmos um objeto de madeira ragba e 
batermos com ele numa cabaga, 

E iwa que buscamos. 

Vamos saudar iwa. 

Se pegarmos um objeto de madeira ragba e 
batermos com ele numa pedra, 
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E iwa que buscamos. 

Vamos saudar Iwa. 

Alara, voce viu iwa, diga-me? 

E Iwa que buscamos. 
iwa. 

Alara disse que nao havia visto iwa. 

Nosso pai foi, entao, para a casa de Orangun, rei da cidade de Ila 
Descendente de um passaro com muitas penas. 

Ele perguntou se Orangun tinha visto iwa. 

Mas Orangun disse que nao tinha visto. 

Mai haviam outros lugares onde procurar. 

Apos muito tempo, 

Ele voltou, 

E indagou a seus instrumentos divinatorios. 

Ele disse que procurou por iwa na casa de Alara. 

Ele a procurou na casa de Ajerd , 
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Ele a procurou na casa de Orangun. 

Ele a procurou na residencia de Ogbere, sacerdote de Ifa de Olowu, 

Ele a procurou na residencia de Aseegba, sacerdote de Ifa de Egba. 

Ele a procurou na residencia de Atakumdsa, sacerdote de Ifa de ijesa. 
Ele a procurou na residencia de Osepurutu, sacerdote de Ifa de Remo 
Mas ele disseram que iwa tinha ido para o drun. 

Ele disse que iria la e a traria de volta. 

Eles disseram: tudo bem, 

Providenciaram para que ele realizasse sacrificio. 

Disseram a ele que oferecesse uma rede, 

E desse mel a Esu. 

Ele ofereceu o mel em sacrificio a Esu. 
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Quando Esu provou o mel, 

Disse: O que e isso que e tao doce? 

Orunmila entao, entrou em sua roupa de Egungun, 

E foi para o ceu. 

E comegou a cantar novamente. 

Esu fez um jogo de desfagatez, 

E foi para onde iwa estava. 

Ele disse: um certo homem chegou no ceu, 

Se voce ouvir sua cangao, 

Ele diz tais e tais coisas... 

E voce que ele esta procurando... 
iwa entao partiu (de seu esconderijo), 

E foi os encontrar no local onde cantavam. 

Orunmila estava em sua roupa Egungun. 

Ele viu iwa atraves da rede da roupa. 

Ele a abragou. 

Aqueles que transformam a ma sorte em boa, entao, abriram a roupa. 


73 


Revista Olorun, n. 05, ago. 2011 


www.olorun.com.br 


iwa, porque voce se portou de tal maneira? 

Me deixou na Terra e foi embora. 
iwa disse: E verdade. 

Ela disse que foi por causa da forma que ele a maltratou 
Que ela fugiu. 

Para que ela tivesse paz em sua mente. 

Orunmila entao implorou para, por favor, 

Que ela tivesse paciencia com ele. 

E voltasse com ele. 

Mas iwa se recusou. 

Mas disse: Tudo bem 

Ela ainda podia fazer alguma coisa. 

Ela disse: Voce, Orunmila , 

Volte para a Terra 
Quando voce chegar la, 

Todas as coisas que eu disse que voce nao fizesse, 

Nao tente fazer. 
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Comporte-se muito bem. 

Comporte-se com bom carater. 

Cuide de sua esposa, 

E cuide de seus filhos. 

De hoje em diante, voce nao colocara mais os olhos em iwa. 

Mas eu estarei com voce. 

Mas, o quer que voce faga para mim, 

Ira determinar quao ordenada sera sua vida. 

O verso de Ifa relatado acima confirma o anterior em alguns aspectos. Em ambos iwa e 
uma mulher e foi esposa de drunmila. Alem disso, em ambas historias, drunmila teve 
que ir procurar por iwa depois que ela o deixou. A cangao que drunmila cantou em 
ambos os poemas, enquanto buscava iwa e, em certo grau, similar. Apesar disso tudo, 
os poemas sao diferentes. O segundo poema diz que iwa e filha Suruu (Paciencia) que 
foi o primogenito de Olodumare. Esse detalhe fundamental falta ao primeiro poema e, 
portanto e necessario ressalta-lo. 
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O segundo poema liga iwa com Paciencia 
e tambem com o proprio Deus. O 
significado disso e que o homem, para 
obter o bom carater, deve em primeiro 
lugar, ter paciencia. E por isso que temos 
o ditado: Suruu ni baba iwa (Paciencia e 
o pai do bom carater). De todos os 
atributos que um homem com bom 
carater deve ter 17 , paciencia e o mais 
importante se todos porque a pessoa que 
e paciente tera tempo para meditar sobre as coisas e sempre chegar a justas e honestas 
conclusoes. Devemos, entao, ser paciente com as pessoas e aprender a ser tolerantes 



17 Os outros atributos incluem otito (verdade), inurere (mente tranquila com os demais) : 
ikonim6ra(ai\\udz calorosa para com os demais). Ife (amor) r ibowofagba rtespeito aos mais 
velhos). etc. 
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para podermos ter bom carater. Se OrunmUa tivesse aprendido a ser paciente, ele nao 
teria perdido sua esposa, iwa. 

O segundo poema liga iwa com Olodumare, que, na historia, e seu avo. O significado 
disso e muito claro. Significa que Olodumare e a personificagao do bom carater. Ele, 
entao, espera que os seres humanos tambem tenham bom carater. E um pecado contra 
a divina lei de Olodumare que qualquer um se desvie do caminho do bom carater. A 
pessoa que faga isso sera punida pelas divindades a menos que oferega sacriffcio, o qual 
mostrara que se arrependeu e restaurara a paz e a harmonia na desgastada rela^ao que 
seu desvio cria entre a pessoa e as formas sobrenaturais. Isso, entao, e a razao pela qual 
o Yoruba tern o bom carater como a essencia da religiao. 

O corpo literario de Ifa pode, entao, ser tornado como um conjunto de poemas mfticos e 
historicos que nos oferece, atraves do uso da analogia, imagens e simbolos o que fazer 
no intuito de estar em paz com Deus, as forgas sobrenaturais, nossos vizinhos e, em 
verdade, consigo mesmo. Todos esses preceitos e advertencias podem ser reduzidos a 
um pensamento: Atenha-se fortemente ao cultivo do bom carater para que sua vida seja 
boa. 


77 


Revista Olorun, n. 05, ago. 2011 


www.olorun.com.br 


O conceito Yoruba de existencia transcende o 
tempo do individuo na Terra. Vai alem de sua 
epoca e inclui as memorias que o homem 
deixa apos sua morte. Portanto, e 
fundamental ser um homem de bom carater 
para que deixe boas lembrangas quando se 
for. Numa sociedade que eleva os mortos a 
condigao de ancestrais e que armazena 
homenagens a eles em sua arte verbal, a 
unica recompensa duravel para o homem de 
bom carater reside nos poemas, nas mascaras 
e nas cerimonias anuais que serao feitas em 
sua homenagem apos morte. 

A importancia posta, pelos Yoruba , no 
principio de iwa mostra que as religioes 
tradicionais africanas sao baseadas em profundos valores morais que sustentam as 
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crengas inerentes a essas religioes. Frequentemente, ouvimos dos seguidores ignorantes 
do Cristianismo e do Isla, que as religioes tradicionais africanas nao sao baseadas em 
nenhum valor etico. Nada pode ser mais distante da verdade. 

O princfpio de iwa mostra que as religioes tradicionais africanas sao baseadas em 
profundas e significativas ideias filosoficas. 


Adaptagao: Luiz L. Marins 
GRUPO ORIXAS 

http://grupoorixas.wordpress.com 
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A IMORTALIDADE IORUBA 

Jean Ziegler 


Capi'tulo publicado no livro 

"Os Vivos e a Morte" 

Rio de Janeiro, Zahar Editores. 

1975 


Extrato,Transcrigao e Notas 18 
Luiz L. Marins 
2011 


13 Esta transcribe) contera notas do autor e do transcritor. respectivamente. As notas explicativas. do autor. estarao 
contidas nas notas do transcritor. mantendo sua numeragao original, entre parentese: quanto as notas de referenda, 
serao transladadas para o corpo de texto. Quanto as notas apenas do transcritor. estas terminarao com sigla(N.T). 
Foram retirados alguns paragrafos margeantes. sem prejuizo do tema prindpal N.T. 
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A I MO RT ALIDADE IORUBA 

Jean Ziegler 
Os mitos de origem 


a) 


Ceu e Terra 


K 


A linguagem tanatica 19 , segmento da linguagem cosmogonica, so adquire 
a sua verdadeira dimensao no interior de um sistema mais vasto, o dos 
mitos de origem que, na tradigao ioruba, se entrecruzam, se opoe, se 
completam. 20 Eles explicam a genese do mundo. Comego por atribuir aos 
principals a sua exterioridade legivel, passando em seguida a 
identificagao de seus respectivos variaveis e a definigao de sua comum estrutura 
semantica. 


19 Ciencia que estuda a morte; do deus grego Tanatos, o deus da morte. N.T. 

20 Sobre este tema, ver Roberval Falojutogun Marinho, ”0 Imaginario Mitologico na Religiao dos 
Orixas, um estudo da dinamica da comunicagao e da arte no sistema cultural nago" in, Barretti 
Filho, Aulo. Dos Yoruba ao Candomble Ketu, Edusp, Sao Paulo, 2010, p. 161. N.T. 
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Primeiro ha o mito da unidade perdida entre o ceu e a terra, entre o pais da vida 
nascente, para onde ira o homem apos a morte, e a terra povoada dos homens. E 
possfvel, alias, que este mito abra um caminho para s solugao do conflito que hoje 
separa duas escolas interpretativas: 

• Os Orixas serao os antepassados biologicos do homem, tendo adquirido 
em seguida seu status particular de "modificadores da realidade" falando, agindo 
atraves dos homens em transe? 

• Serao, pelo contrario, seres a parte, antropomorfos, que por sua aparigao 
na linguagem possuem o poder de "criar homens", e que vive no orun uma vida 
imperecivel? 21 

[Os mitos explicam, a origem do universo, a separagao consecutiva de suas metades, 
orun e aie (ceu e terra), a estratificagao ontologica e existencial que governa o orun da 
vida imperecivel, e o aie, das existences transitorias. O ser nasce no orun, adquire 
personalidade no aie, retorna ao orun, para renascer... assim, a imortalidade acontece 


21 (93) Quanto a mim, apoio a segunda tese. 
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em dois niveis existenciais. Se no orun ela e objetiva, atraves do espirito, a passagem 
pelo aie e que a possibilita, atraves da personalidade.] 22 


Olorum (Deus do ceu), nao 
se manifesta 

absolutamente. Nenhum 
objeto Ihe e consagrado, e 
nenhum homem em transe 
pronuncia jamais seu 
nome. A humanidade e 
investida de uma tarefa 
unica e permanente: entre 
os membros de cada 
geragao, alguns sao 
iniciados no servigo dos 
Orixas. Estes elementos 
constitutivos do universo revelam-se neles e falam por sua boca. Pode-se dizer que, 

22 Paragrafo adaptado pelo transcritor.. N.T. 
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gragas aos iniciados, o universo prova estar vivo, ou, noutras palavras, a fungao unica 
da agao e da presenga dos homens e manter a vida sobre a terra. 

Uma comunidade de destino continua, portanto, a ligar, para alem da separagao 
historica, as duas metades do universo, orun (ceu) e aie (terra), separados e unidos, sao 
regidos por uma mesma estrutura global, uma mesma hierarquia de saber, de 
competencias e de poderes respectivos. O cimo da hierarquia da vida e ocupado por 
Olorun, ou Olodumare, e seus auxiliares mais diretos, os Orixas. Os egun habitam com 
eles no orun. Sao aqueles que ja cumpriram o seu periplo terrestre. Sao os 
antepassados biologicos dos homens que povoam atualmente a terra, reproduzindo no 
orun as estruturas parcelares respectivas dos clas, das aliangas e das familias terrestres. 
Noutros termos, asseguram a permanencia das hierarquias parentais e tribais. 

No outro lado do universo, o aie, sao os Oba (que os ocidentais traduzem 
imperfeitamente por "rei") que detem o poder, e situam-se imediatamente apos os egun, 
na hierarquia. Contudo, a analise relativa complica-se porque os Obas nao se inserem de 
modo linear na estrutura egunica. 
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Na verdade, os Obas que sairam do aie para o orun, que morrem e sao enviados pelo 
ritual normal, formam, chegando ao orun, um cla a parte, o cla dos Oduduwa. Durante 

sua estada na terra, 
porem, os Obas 
beneficiam-se com a 
ajuda de numerosos 
auxiliares. Esses 

auxiliares, chefes de 
aldeia, de povoados, 
chama-se Baale. Os 
Baale sao, por sua vez, 
auxiliados no exercfcio 
de suas fungoes, pelos 
Agba. O termo transmite 
um triplice significado 
social e biologico. O 
Agba e, ou o chefe de uma familia, ou todo homem de mais de cinquenta anos, ou 
entao, as duas coisas ao mesmo tempo. 
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Todo mito nago e veiculado por Odu, especie de narrativa empirica que, a partir de um 
acontecimento vivido, em geral na proto-historia, antes que o ceu e a terra estivessem 
separados, constituem um ensinamento normativo de valor universal. 


Os mitos nao falam, entretanto, sobre as origens da morte 23 . Os mitos relativos ao 
nascimento dos homens permitem compreender o ser e a fungao da morte no sistema 
nago ioruba. O conjunto destes mitos menciona os tres elementos constitutivos do 
homem: 


O "Em/'" e o seu sopro, sua respiragao . 24 

O "Esse" suas pernas, e por extensao, todo seu organismo fisiologico. 


23 (97) Nos antigos reinos. os monarcas eram assassinados quando se aproximavam da velhice e a doenpa: 
o Oba, encamando de modo privilegiado a vida na terra, nao podia, na verdade, habitar um corpo 
enfraquecido. A sociedade ioruba contemporanea, tanto as do continente como as da diaspora, deixam- 
nos morrer de "morte natural”. N.T. 

24 A palavra ioruba para “respiragao” e eerrn (emi), sendo que para "espirito". e emf (emi). Em portugues, 
estas duas palav*ras sao muito confundidas, concentrando dois conceitos diferentes em uma so palavra. 
N.T. 
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O "Or/'" e a cabega, seu carater, seu temperamento. 

O Emf e o On, uma vez criados, gozam de vida permanente, que nada podera jamais 
alterar . 25 Por ocasiao da morte, o homem, seu On reintegra-se ao seu Ipori (origem) no 
orun 26 . O processo sera analisado de modo minucioso nas paginas seguintes. Um mesmo 
On pode surgir em diferentes membros de uma mesma famflia de uma mesma familia 
terrestre. Assim, os iorubas explicam a hereditariedade dos genes, a semelhanga de 
temperamentos entre avo e neto, mae e filho, pai e filha, ou tio e primo . 27 


O Emf pode reaparecer em qualquer lugar que venha a terra. Esse destino multiplo do 
Emf de uma pessoa falecida permite explicar as semelhangas ocasionais que o empirico 
registra em pessoas originarias de sociedades, clas familias e povos diferentes e 


2 *Ziegler nao leva em conta a percai de conceito. conforme a nota anterior; assim esclarecemos que emf e 
ori sao, em ultima instancia, a mesma coisa. N.T. 

26 Sobre o Ipori , ver Re\ r lsta Olorun n. 5 http ://www. olorun. com.br . N.T. 

27 (99) 0 sistema nago-ioruba nao distingue entre as caracteristicas biologicas e as de ordem social. 0 
debate ao redor desta dupla problematica genetica e aparentemente exclusivo da linguagem oridental. 
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distantes uns dos outros . 28 Falando do Eml, aproveito a ocasiao para apontar uma 
divergencia manifesta, que surge sobre a sua fungao. 

Todas as cerimonias funebres do axexe a que 
assistimos, prolongaram-se por sete dias. 
Pierre Verger, contudo, fala num periodo de 
nove dias, que constitui a primeira fase do 
axexe no sistema ioruba original, tal como se 
articula nas sociedades da Nigeria ocidental. E 
apos nove dias a contar da data do 
enterramento, no solo ou na floresta, do corpo 
inanimado, que o Emf abandona o corpo . 29 

Empreende entao o seu novo destino, enquanto o corpo se transforma em areia e 
desaparece do sistema. Conclusao provavel: as sociedades africanas da diaspora nas 
quais estive e onde reconstitui, pelo menos em parte, a linguagem tanatica, sofreu a 

28 Aqui Ziegler esta falando do espirito, nao da respiracao (ver nota 7 ). N.T. 

28 Idem. N.T. 
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aculturagao com o catolicismo colonial portugues. A missa de setimo dia, teria entao 
absorvido o periodo dos nove dias do Emf repousando com seu corpo inanimado no 
cemiterio ou na floresta (Verger, 1971, p. 2). 

a) O problema do mal. 

O mal, o sofrimento vivido pelos homens, adquire para a sociedade nago tres dimensoes 
essenciais: Olodumare (Olorun) contem o sopro vital. Nad a cria, sabe apenas transmitir. 
Orixanla endurece o barro e fabrica os corpos humanos. Essas figuras inanimadas sao 
entregues a Olodumare, para que Ihes insufla o emf, a respiragao, o sopro vital. 30 


criapao ocorre em dois mveis. no orurt e no aye. 0 ara-orurt e criado por Obatala (drisanla), sem vida. ainda no 
orun. 0 emt a \ida. lhe e dada. tambem ainda no drun, por Olodumare. Quando aqui nasce, recebe outra dadiva de 
Olodumare , o eemi (respirapao), e assim, a vida se completa numa coexistenda orun-aye. N.T. 
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E aqui que o processo de 
colocar o homem no 
mundo se complica. O 
ser humano existe de 
maneira autonoma, tao 
logo disponho de um 
corpo (esse ) 31 animado, 
habitado por uma alma 
( Emf ). Contudo, para se 
reunir aos homens que 
vivem na terra, o ser 
recem-criado precisa de 
uma personalidade, de 
um carater, de uma identidade, de uma individualidade. E af que o sistema ioruba 
introduz uma figura ambigua e fascinante: a de Ajala. 


31 A palavra ioruba correta para corpo e ara. Ziegler equivocou-se completamente ao usar a palavra "esse” (ese. pe ou 
pernaj, demonstrando desconhedmento do idioma: pepo ao leitor que a desconsidere. N.T. 
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Ajala e o oleiro de orun 32 , mas um oleiro desajeitado, esquecido, pouco dotado para o 
delicado trabalho que e seu. Encarregado pela fabricagao dos orfs, ele os enfileira num 
deposito . 33 Os homens recem-criados vem, portanto, escolher um orf (destino) 
imperfeito para sua viagem a terra, assim como se escolhe um paraquedas quando se 
trata de fazer preparativos para uma viagem perigosa por uma zona incerta, num aviao 
com defeito. O mito diz: "Ajala trabalha mal. Nas prateleiras ha poucos Ori solidos, bem 
constituidos, por que o oleiro nao e cuidadoso; trabalha de modo irresponsavel. Algumas 
cabegas (destino) foram esquecidas e nao estao bem cozidas, outras queimadas, outras 
mal amoldadas." O homem destinado a existencia terrestre segue viagem, portanto, com 
uma serie de desvantagem; precisa de muita sorte para encontrar na olaria do orun uma 
cabega aceitavel. [os parenteses sao nossos] 


32 Na verdade. o oleiro de Oloditmare. Ziegler parece desconhecer a mitologia ioruba sobre o assunto. 

^Este on' criado por Ajala e uma abstrapao e metafora de destino. Nao se trata de um on (cabepa) propriamente dito. 
pois este ja foi criado por Obatala durante a criapao da figura inanimada de “barro do orun". N.T. 
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Esta passagem do mito serve admiravelmente a interpretagao dos homens vivos, de sua 
existencia vivida. Na verdade, quantas cabegas (destino), quantos caracteres mal 

formados! Quantos humanos entretem 
consigo mesmo detestaveis relagoes! E 
como alguns sentem dificuldade em 
viver com sua propria personalidade! . 
[o parentese e nosso] 



A tentagao do determinismo, a tentagao 
de tornar responsavel um destino 
preestabelecido pelos males vividos 
cotidianamente torna-se desde entao 
irresistfvel. Os iorubas nao escaparam a 
isso. O horror e explicado pelo mito. A linguagem ioruba o explica pela narrativa do 
oleiro de Ajala, e os numerosos ori (destino) defeituosos que fabrica todos os dias. 


Assim como as outras sociedades humanas, as africanas vem nascer no seu seio filhos 
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deficientes: as vitimas das enfermidades motoras, os deficientes de nascenga, os surdos, 
os mudos, os cegos, e malformagao propria da Africa, os albinos. 

Nas sociedades europeias escondem-se, isolam-se 
as pessoas as pessoas atingidas por deficiencias. 
A sociedade africana, ao contrario, os reveste, 
desde o nascimento, de incomparavel majestade. 
Suas enfermidades transformam-se em titulos de 
gloria. 

Desde o nascimento, as criangas "anormais" sao 
confiadas a um dignitario importante, o Aborixa. O 
Aborixa encontra-se exclusivamente a servigo de 
Orixanla, o primeiro dos Orixas, e venera sua 
palavra. As criangas "anormais" farao parte, desde 
o nascimento, do kraal do Aborixa, ali vivendo, primeiro com a mae, depois sozinhas, em 
grupos, servidos por mulheres respeitadas. Durante toda a vida se beneficiarao com o 
extraordinario respeito de que goza o seu novo pai, o Aborixa. 
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Existe uma terceira dimensao do mal, que deixa os homens, mesmo os mais sutis, 
completamente desarmados. 

Que dizer, do cancer, da hanseniase, da epilepsia, da paralisia, de todas as doengas, que 
nao podem ser atribuidas a nenhuma casualidade humana, ou sobrenatural? 

A consciencia humana nao traz em si mesma os recursos necessarios para suportar trais 
provagoes. Afasta estes males do campo social, onde se espalham. Uma palavra coletiva, 
disso se encarrega: Ajogun. Ela designa coletivamente todos estes males. Exemplos: iku 
(morte solitaria); ofo (perda de um ser amado, ou de um membro do proprio corpo); 
egba (paralisia); ewon (sequestro, escravidao, cativeiro); arun (doenga); ese (dor 
intoleravel). 
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Todos estes males o idioma esvazia. Nao explica a sua genese, nem o seu fim. Excluindo 
conceitualmente 34 tais males, os iorubas excluem socialmente os que asseguram a sua 
gestao. Esses mandatarios do mal inconcebivel chamam-se Aje, ou Iyami. Por analogia 
com certos idiomas ocidentais 35 direi que sao feiticeiros. Eis a sua definigao 
esquematica: os Ajes sao originarios do aie, somente da terra. Nao tendo jamais sido 
criados pelo Orixa no orun, nao dispoe de nenhum Ipori, nenhuma fonte imperecfvel no 
orun. Nao tendo nascido pelo sopro de Olorun e pelas maos de Orixanla nao podem 
morrer e regressar para o orun. A maldigao que mais terrivel que sobre eles pesa e a de 
estarem presos a esta terra por eternidade. Totalmente excluidos da sociedade humana. 


3t (108) Mais precisamente: eles os excluem de seu sistema cosmogonico e, portanto do seu universo causal 
homogen eo. 

35 (109) Michel de Certeau, La possession de Loudun ed. Julliard, CoL Archives. 1970, sobretudo os documentos 
agrupadosnocapitulo "0 Julgamentodo Feiticeiro, 8 de julho a 18 de agosto de 1634”, quando os juizes da paroquia 
de Gamier pronunciaram uma fala da expulsao extremamente parecida com as que formulam os iomba. Para alem da 
fala eclesial metropolitan a, o idioma colonial pronuncia com mais violencia ainda, com mais perversidade, a expulsao 
arbitraria de homem apontados com feiticeiros: percorrendo o palacio da inquisipao em Cartagena das Indias, antigo 
e poderoso mercado de escravos e porto de exportapao de mmerios so antigo reino\ice-reino de Nova Granda (que se 
chama hoje Colombia), o visitante se ve no patio de uma fossa comum e um crematorio. Entre as vitimas, aquelas que 
confessaram "seus err os" eram atiradas a fossa comum. Os corpos. no dia do juizo final poderiam assim ressuscitar. 
Os outros. os obstinados, os que ficavam em silendo. que resistiam sem falar. eram chamados feiticeiros. seu corpo 
era queimado e as cmzas espalhadas. impossibilitando toda ressurreipao ulterior e se ingresso na comunhao dos 
santos. 
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de familia, cka aldeia, pais ou povo, sao mortos tao logo surpreendidos, e uma das 
fungoes especificas do Egun de Ife, e matar os feiticeiros . 36 


Determinismo do destino humano, reflexo do sofrimento no domfnio extra social da 
feitigaria, glorificagao esplendida da crianga anormal, estes contraditorios e justapostos 
nao explicam totalmente o sistema ioruba. A liberdade humana, esta zona movel, 
flutuante, da meia medida e da luz crepuscular, infiltra-se tambem numa parcela da 
linguagem nago. N a verdade, a percepgao parcial de uma liberdade, cuja atualidade 
total nunca se realiza, mas cuja ausencia tambem nao e comprovada, permeia todo o 
idioma. Seu centro de irradiagao e o On. O Ipori, cabega de vida imperecfvel, cabega 
individual 37 e, contudo, perfeita, colocada no orun, e o Orf, face humana imperfeita, as 


3sp a ra um melhor entendimento do conceito de Aje, ver Pierre Verger. "Esplendor e decadencia do culto de lyami 
dsoronga", Artigos. Tomo I. Ed. Corrupio. Sao Paulo. 1992. N.T. 

3 Uiscordamos de Ziegler. Primeiro, por que Ipori e a origem. a fonte. a materia original da criapao. Ipori naotem o 
conceito de individualizapao, ao contrario. e a materia generica de origem. nos dois nlveis de existencia. orun e aye. 
Seja qual for o conceito ou contexto apUcado. Ipori sera sempre a origem. a fonte. nunca o originado, o criado. A 
imortalidade do homem nao esta no Ipori, porque este e renovado a cada nova existencia. Ela esta no erm (emi). o 
ara-orun (ser espiritual) antes de adquirir\ida no aie, quando entao adquire eemi (emi) a respirapao. Acreditamos 
que o conceito de etemidade mal aplicado a Ipori, esta no “nao entendimento" dos escritores academicos, da 
diferenpa entre emi e eemi. Ao dar-se lhes o unico conceito de "sopro divino". a pala\Ta emi, perdeu o conceito de 
etemidade, de imortalidade. Era preciso busca-la, entao. numa outra pala\Ta, e ao que parece, a pala\Ta encontrada 
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vezes francamente defeituosa, pedida de emprestimo pelo homem vivo, desde a sua 
criagao aos depositos do oleiro Ajala, fazem parte de urn outro sistema de significados 
que ainda nao evocamos. 

Dobrando-se ao peso de sentidos sucessivos, e as vezes contraditorios, a palavra On 
carrega uma terceira carga semantica. O On goza tambem, e a titulo individual, da 
majestade dos Orixas. Cada On e, para o homem que leva a sua mascara na terra, um 
Orixa pessoal. Diferenga de campos de competencia, nao de status: 

ig. Os Orixas assumem as fungoes a servigo exclusivo da coletividade. 

Ori, pelo contrario, so se ocupa de um destino individual . 38 


foi ipori. Entretanto. ainda que ipori seja eterno enquanto massa generica de origem. nao se Ihe pode ser apiicado o 
conceito de etemidade doiye 'milde-lae (memoria de vida eterna), ou i} r e-emi (memoria do espirito) do ara-onm. N.T. 

por isso. que no rito do bori nao louva-se os Orixas. e nao se usa qualquer elemento simbolico deles, seja 
quartinha. ota. colares. como tambem as cantigas naosao dirigidas aos orixas. pois o bori nao e para eles. e sim. para a 
Ori para a propria pessoa. N.T. 
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O Ori de uma pessoa responde aos chamados exclusivos do homem que leva sua 
mascara. O homem nago sacrifica ao seu On, interpela-o com energia, rodeia-o de 
preces, invoca-o, importuna-o com seus desejos, raciocina com ele . 39 [o negrito e nosso] 

Uma vontade livre surge brutalmente, nasce de uma singularidade irredutfvel. "Urn 
favorito desejo" para usar a expressao de Jean Duvignaud, um homem realmente livre 
questiona o proprio universo. O Ori estabelece o limite a contingencia, e area um dos 
dois extremos com uma dialetica constitutiva de toda vida humana: 

a) o livre-arbitrio para fazer o destino. 

b) a submissao ao destino pronto. 


^0 oddental pode perguntar: de que adianta pedir ajuda para sua propria cabepa?. Entretanto. para um ioruba, o 
simbolo de seu Ori, nao e apenas isso. Ele e o slmbolo de sua propria origem. ancestralidade. e de seu protetor 
espiritual particular. Vendo por este angulo. faz sentido a rogativa do ioruba ao seu proprio Ori. N.T. 
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On possui uma forma objetal: um cone coberto de 
couro e ornado de cauris multicoloridos, presos ao 
couro. E com ele, signo da personalidade que gostaria 
de ser, que o homem nago raciocina. O termo "altar 
ego" e aqui incorreto, pois este outro eu, esse On 
objetal 40 , esse Orixa individual dotado de vida 
imperecivel e que so existe para mim, nao sou eu, e 
sim, aquele que eu gostaria de ser . 41 

A Estrutura da Pessoa 

Trataremos agora, de explorar a vida espiritual, a rede 
que governa as relagoes entre a terra da vida 


w Chamado nas reiigides afro-brasileiras, de Igba-Ori. termo publicado pela primeira vez no Brasil, por Pierre Verger. 
“Bori. Premiere Ceremonie d'lnitiationau Culte des Orisa Nago a Bahia au Bresil", Revista do MuseuPaulista, NS, 9:269- 
91, Sao Paulo, 1955. N.T. 

41 (111) Entre os artistas da diaspora do Brasil, inumeros criadores de objetos testemunham predilepao particular 
pelos cones de couro omados de conchas. As criapoes de Deoscoredes dos Santos (Mestre Didi) me parecem 
particularmente atraentes. 
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impereci'vel (orun), e a terra onde os homens morrem (aie). Orun e o mundo superior, a 
terra da vida permanente e infinita. On e o nome da cabega de uma pessoa, sendo a 
cabega considerada, no sistema nago, o centro de comando e local da elaboragao da 
identidade pessoal. Certas fontes sao ainda mais precisas: e o Orf-Inu, literalmente, o 
interior da cabega, que veicula essas fungoes. 

Cada cabega terrestre possui uma equivalence, um duplo no orun . 42 Existe inumeras 
narrativas informando de que e feita, no outro mundo esta equivalence. Ha inclusive um 
termo particular mitica de onde nasce a cabega eterna situada no Orun. Essa outra 
cabega chama-se Ipori . 43 Uma e eterna, a outra, sujeita aos desgastes do tempo, das 
paixoes e morte. Elas [juntas] determinam a conduta do homem durante a sua vida 


K A expressao "duplo no orun “ e tendenciosa. pois pode equivocadamente supor que este duplo e algo a parte da 
propria pessoa. uma outra consdenda. Nao, nao e, sendo irradonal pensar assim. 0 ser humano vive e e composto 
por dois niveis de existenda: o material e o espiritual. Vemos nosso corpo flsico. pois esta no aie, mas nao vemos 
nosso corpo espiritual, pois embora esteja junto ao nosso corpo flsico. coexiste com ele, pelo fato de nao ve-lo, 
dizemos que esta no orun. mas esta aqui mesmo, somos nos mesmos. Nao estamos pensando em A, e nosso duplo 
pensando em B. Se pensamos em A, nosso duplo pensa em A, se pensamos em B, nosso duplo pensa em B. E uma coisa 
so, mas dizemos que nosso duplo esta no orun. porque nao o vemos. N.T. 

^er nota 20. 
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terrestre. Esses comportamentos determinados espalham-se simultaneamente por tres 
nfveis de existencia: 

1. O Ipori de uina pessoa [de acordo com a famflia em que nasceu], determina 
primeiro uma fllia^ao precisa com determinado Orixa [dessa familia]. Um conjunto 
de deveres, de direitos, de proibi^oes e de afmidades, dai emerge. 

2. O Ipori gera uma multiplicidade de interdi^oes sexuais, alimentares e politicas. 

3. O terceiro nivel onde se desenvolve a conduta estabelecida do africano 
submetido ao seu Ipori e o seguinte: cada Ipori goza, na verdade, de uma existencia 
terrestre autonoma. O Ipori situado no ceu nao apenas possui o seu rosto humano 
correspond ente na terra, mas, tern, alem disso, uma materialidade propria, um objeto 
que o encerra. E o Bara-Orun, 44 especie de cabala guardada no terreiro, e que contem 
o material de que e feito no ceu o Ipori da pessoa. [os colchetes sao nossos]. 

u Nao confundir com Exu Bara. A expressao coloquial “bara" e um metaplasmo de “gbara“ (guibara},e tern o sentido 
de "conjunto ou a parafemalia de objetos de algo ou alguem. que esta pronto, que esta completo". tendo ainda como 
sinonimos as expressoes . gbaradi (guibaradi) e gbajo (guibajo). Exprime a ideia de coletivo. relativo a objetos prontos 
para uso, ou pessoas prontas para executar uma apao(Abraham. 1962, p. 235). Ziegler usa a expressao coloquial 
"bara-orun" comosinonimo de igba-ori, os objetos rituais que representam a pessoa. "Bara do Orixa" (gbara drisa) e o 
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Esta qualidade objetiva de Ipori e pretexto pra um novo ritual. De fato, para alem dos 
ritos complexos, para alem das obrigagoes e das interdigoes sociais que estruturam a 
vida cotidiana dos africanos, existe uma rede de relagoes privadas, que o homem 
entretem com o objeto que na terra encarna o seu On. Esse objeto recebe oferendas, 
ritma a vida da pessoa e torna-se alvo de socorro e fe ou, noutras palavras, parceiro de 
um dialogo intimo e seguido , 45 que revela as mais secretas angustias e o desespero 
oculto do homem . 46 


conjunto complete dos elementos que o representam.e que nao deve ser confundido com o Esii que acompanha o 
drisa. 0 mesmo sentldo se da para a expressao "bara de Ori“. Esta expressao foi erroneamente assoclada ao pseudo 
conceito de "Bara do Corpo ou Exu do Corpo", algo que nao existe na Nopao de Pessoa loruba, mas que foi adotado por 
alguns candombles reafricanizados. N.T. 

«Dissemos na nota 21, que o Igbti-Ori que Ziegler chama de Bara-Orun, esta tambem ligado ao seu protetor 
e spiritual, seu alabo'run (alaborun). Neste contexto, e a ele que se dirige as rogativas e a parceria de que fala Ziegler, e 
nao a sua cabepa propriamente dita. N.T. 

w (120)As cerimonias sao bastante conhecidas. Chama-se Bori (bo = venerapao, ori = cabepa). 
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Junto ao babalao Ifatoogun de Ilobu (Nigeria), Juana Elbein e Deoscoredes dos Santos 
colheram um odu Ifa de grande beleza, que explica em poucas palavras a extraordinaria 
complexidade, mas tambem a riqueza semantica do vocabulo Ipori: 

"0 Ipori e o que se deve chamar de Oke-Ipori 

Oke-Ipori e a origem, venerado por cada um dos seres humanos 

Ele e como o lugar onde cada rio tem a sua nascente 

Nos o chamamos de Ipori odo, a nascente do rio 

Ela e o Ipori, a fonte do rio e dali ele se transforma numa corrente ampla e poderosa 
0 mesmo acontece com os seres humanos 

E ele, o Ipori, o lugar onde o Orixatoma uma porpao de materia para criar o homem 
Esse lugar e chamado de Ipori, pelos homens" 

Mas as coisas complicam-se: as materias de que sao modeladas as cabegas dos homens 
sao se esgota jamais totalmente. Ela faz parte do orun, da substancia imperecfvel e 
permanente de que e constitufda toda a vida. E apenas uma especificagao, uma de suas 
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muito numerosas e provavelmente inesgotaveis expressdes. Orixa 47 ai mergulha as 
maos, amolda o Ipori, especie de cabega, que serve de modelo para o rosto terrestre . 48 

O ato da criagao e um ato que Orixa [Oxala] realiza por delegagao. Olorun, a encarnagao 
unica do orun, guarda so para ele todo esse poder imenso e benfazejo. O primeiro dos 
orixas, Oxala, foi encarregado por Olorun de fracionar essa Onipotencia, e distribuir 
parcelas a cada um dos orixas. Aqui, o mito de origem cai numa contradigao, pois os 
proprios orixas nascem da fracionamento da Onipotencia de Olorun, manejada por 
Oxala. Os orixas sao, portanto, a um tempo, objetos e sujeitos Dessa Potencia. 

Como procede? Nova contradigao no sistema nago. Ele amolda primeiro o Ipori, cabega 
de argila, cabega de argila colocada no ceu, e que serve de modelo a cabega terrestre. 
Contudo, e importante saber que o Ipori contem o destino da personalidade, isto e, o 
conjunto das opgoes ainda nao concretizadas do homem. 


* 7 Neste paragrafo, a palavra Orixa refere-se a Obatala, Orisa da criagao. N.T. 
^er n ota 20. N.T. 
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Com a fineza intelectual caracteristica dos Nago, diz-se entao, mesclando a convicgao do 
misterio, que o Ipori forma nao o On, a cabega do homem, mas o Orf-Inu, o interior da 
cabega que ninguem ve . 49 Ultimo indfcio, finalmente, da convicgao Nago de que o Ipori 
contem toda a vida, as paixoes os defeitos, espirito e o destino do homem: sei proprio 
rosto o aguarda no ceu . 50 A vida terrestre so e vista, retrospectivamente, como um 
desdobramento. Cada homem possui a sua eternidade ja antes do seu nascimento . 51 O 
babalao Ifatoogun, de Ilobu, na Nigeria, fala entao do Egun-Ipori, do Ipori do falecido, 
do rosto ja indestrutfvel daquele que terminou o seu percurso terrestre . 52 


w 0 duplo. o corpo esplritual do arQ-aye, tambem chamado de enikeji N.T. 

^Ziegler trata o duplo ioruba como se fosse uma outra personalidade, uma outra consdenda, que nao o proprio sen 
numa coexistenda fisico espiritual Em nosso entender. este e o grande erro que os oadentais aportam sobre a 
cultura africana, exceto Verger. N.T. 

51 Esta preexistenaa do ser espiritual e uma filosofia mara\ilhosa. e a cultura ioruba e uma das poucas. talvez a unica 
que a prega; entretanto. exceto Verger, a academia a deturpou. quando em suas teses (que tomam*se U\tos e formam 
opinioes), pregam que o duplo etemo do ser e uma consdenda e personalidade a parte do ser humano. e que este 
ultimo nao passa de um desdobramento daquele, com personalidade independente. N.T. 

3: Nossos antepassados vem a ser no aye, nossa materia ancestral somos um ipin (parte) deia, portanto esta materia 
ancestral e nosso Ipori no aye, e da qual faremos parte um dia. N.T. 
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O destino Nago, conforme verificamos, investe imensos esforgos para suplantar a morte, 
aprisiona-la, domina-la, despoja-la em suma de sua onipotencia destruidora. Tal como o 
horizonte de uma aurora boreal que em sua assustadora claridade torna preciosos os 
contornos das mais longfnquas paisagens, a morte e familiar e conhecida dos Ioruba. 
Pelo contrario, uma incerteza quase total governa a existencia na terra. O homem se 
reconhece submisso a orun, mas ignora as multiplas vontades que o espreitam. Sua 
liberdade, nesse sentido, e total. E e igualmente assustadora. O objeto de socorro, o 
objeto da fe, o Ipori materializado assume entao fungoes sociais e psicoterapeuticas 
capitais . 53 

Darei apenas alguns exemplos: durante o nascimento, evento que goza de atengao 
particular e do controle dos sacerdotes, a placenta, ao destacar do corpo da mae, e 
imediatamente colhida e enterrada num local preparado do quintal. A placenta af 


^0 Ipori e sub-representado no Igba-Ori. materializapao indniduallzada do Ori-drun No Batuque do R.S. e 
simbolizado na “cremeira", assentamento de 0r\ realizado no ato do ibori E atraves dele que o ser humano entra em 
contato com suas origens. N.T. 


in 
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enterrada esta, portanto, constantemente presente. Ao separar-se do corpo da mae 
recebe o nome de Ipori . 54 

Outro exemplo: a substancia vital de que Orixa tira a argila propria a fabricagao da 
cabega do homem existe tambem na terra. Double imperecfvel, essa mascara depositada 
no ceu sera a de um homem por nascer. Objetos cuja composigao material e 
configuragao especial, representam esta substancia para os homens, e sao protegidos 
por um segredo, conhecido apenas de uns poucos sacerdotes. Cada pessoa tern a sua 
cabaga secreta cheia de objetos que significam, no sentido etimologico do termo, o seu 
rosto imperecfvel, o seu Ipori depositado no ceu. O conteudo da cabaga depositada na 
terra chama-se Bara-Orun . 55 


5t 0 local onde esta placentafo/ob# e acumuiada, torna-se um gbara, um coletivo da materia de origem, mas nao pode 
ser consideradaum/pdri pois delanao sera gerada nova existencia individualizada, alnda que mantenha sua ligapao 
ancestral. Deste local um ioruba, ao fazer uma longa viagem. pode retirar uma porpao, realizar sacrificlos sobre ela. 
molda*la de forma quase redonda e carregar em seuspertences, como um segundo amuleto de protepao. recebendo o 
nome de Ekeji Isii (Ver Ipori nota 7, Revista Olorun n. 5} N.T. 

35 Ja vimos sobre o Bara-Orun na nota 25. 
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A linguagem da diaspora nos apresenta uteis 
indicagoes. Esse recipiente e seu conteudo chamam- 
se o "assento" de uma pessoa. Ali os elementos 
constitutivos da pessoa, e mais que isso, da pessoa 
em situagao e, portanto de seu destino concreto, 
estao "assentados", isto e, fixados no chao. 

Para ser totalmente preciso, seria necessario dizer 
que o Bara-Orun e a imagem refletida do Bara-Aie, 
nome que se emprega para designar a pessoa viva 
em situagao, a pessoa socializada, tais como foram escolhidas pelo Orixa por ocasiao do 
ato criador, tais como estao formalmente presentes no Ipori depositado no ceu, 
encontram-se primeiro no corpo vivo do homem. Sao as suas estruturas de carater, seus 
tragos afetivos, seu olhar, sua maneira de movimentarem-se, seus gostos e violencias. 
Mas, tal como o Dorian Gray de Oscar Wilde, esse homem vivo e acompanhado por toda 
parte de sua imagem imovel. O Bara-Orun, especie de recipiente de barro, reune sob a 
forma de objetos os elementos constitutivos de seu carater. 
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Quando o corpo morre, o Bara-Orun e arrastado com ele. O Bara-Aye, a estrutura da 
personalidade terrestre desaparece na catastrofe fisiologica tanatica. O Bara-Orun, 
imagem imobilizada dessa estrutura, seu reflexo formalizado e sua natureza objetal ja 
nao tem razao de ser; alem disso, sua presenga e considerada uma ameaga, pois o 
Bara-Orun so reflete entao, uma ausencia. O gesto assassino de Dorian Gray para com 
seu double, a sua imagem, os sacerdotes iorubas o executam sobre o Bara-Orun ao 
destrui-lo no decurso da cerimonia funebre. Os despojos serao espalhados nas 
encruzilhadas, ou atirados em alto-mar. 56 

Outra complicagao: a placenta, seu sepultamento e sua presenga ritual objetivam as 
relagoes entre o Ipori de uma pessoa criada, sua cabega imperecfvel depositada no 
Orun, e o Ori-inu, o interior de sua cabega terrestre, isto e, sua estrutura contingente 
que e socializada de sua existencia passageira 57 . O bara-orun, a cabaga, o receptaculo 
da materialidade do Ipori, situado no espago humano e no tempo vivido, constitui para o 
individuo uma especie de espelho. Mais este espelho e especial, pois nao devolve jamais 

M Neste paragrafo Ziegler comete dois erros de conceito: primeiro. por afirmar que o duplo, ou espirito, ou ainda. a 
alma, seja uma outra personalidade separada da pessoa: segundo. por afirmar que o duplo da pessoa esta assentado 
no igba-ori. que ele chama bara-orun (por influenda de Juana Elbein), ao inves de coexistir com o ara-aye. N.T. 

5 'Ziegler refere-se a co-existencia do duplo espiritualo enikeji, com o corpo fisico. o ara-qv r e. N.T. 
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o reflexo con forme o rosto que o mira, e sim os tragos imutaveis que esse rosto possui 
no orun . 58 

Com a adivinhagao, essas redes complicadas, objetivas nas coisas, complicam-se pela 
ultima vez. De fato, em cada candomble encontra-se um kofobo, especie de vaso de 
ceramica de multiplas aberturas, no alto e dos lados, lembrando as do corpo humano. 
Nesse kdlobo, os babalaos e ialorixas guardam vinte e um cauris, conchas importadas do 
Golfo do Benin, e que constituem os elementos estruturantes da pessoa humana . 59 


^Este italico de Ziegler parece afirmar que o igba-ori, o bara-orun como ele chama, seria a imagem do duplo pessoa!, 
o enikeji. Discordamos desse conceito, pois admitir isso, seria concordarmos que o ara-aye nao possui um duplo em 
coexistencia com ele, mas sim, fora dele. Ou seja, seria o ara-aye apenas um marionete vivificado pelo eemi, e 
movimentado pelo suposto "bara do corpo". conceito defen did op or Juana Elbein. emsuatese iivro Os Nago e a Morte. 
Caros leitores, pergunto-lhes: conseguem perceber a manipulagao textual e os aportes filosoficos estranhos, que 
alguns escritos academicos fazem sobre a cultura tradicional ioruba, e que na grande maioria, nao informam suas 
fontes, seus transcritores, e tradutores? Como dizia Verger: "sao coisas escritos de forma inteligente, mas sao 
completamente falsas, sao estupidezas". Ver Pierre Verger, "0 perigo para o candomble". 
http://luizmarins.wordpress.com/afro. 

'*[127) Nas sociedades continentals, os Babalaos de Ifa, os adtiinhos. formam uma sociedade a parte, cujo acesso 
estritamente limitado e condicionado por uma iniciagao longa e compiicada. Os babalaos, especialistas na 
adivinhapao, coexistem com as Ialorixas que, alem de suas funpoes habituais, assumem excepaonalmente certas 
funpoes dninatorias. 
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As conchas, em sua configuragao, podem cair abertas ou fechadas 60 . Em seus 
movimentos incertos e na sua maneira de se reunirem, esbogam a cada instante o rosto 
do Ipori depositado no ceu. 


Com a adivinhagao atingimos entao a fina crosta que, em toda existencia humana, 
separa, o determinismo da duvida, a obediencia da liberdade. Ha dois pontos extremos 
nessa dialetica; o Ipori e aquilo que e objetivamente, a estrutura imperecivel de uma 
pessoa 61 , seu ser mais irredutfvel. O homem concreto, pelo contrario, submete seu 
problema existencial ao adivinho. Os cauris, manejados pelo adivinho, constituem desde 
entao um principio mediador entre os dois termos da mesma dialetica. 


W A expressao "buzio aberto ou fechado" nao faz parte da cultura tradidonal ioruba, mas antes, ela e afro-brasilelra. 
No Brasil diz-se "buzio aberto" o lado da abertura manual, significando "sim", e por consequenda, o outro lado e o 
fechado, significando "nao". Nao e assim nas terras ioruba, sendo completamente oposto. Na Iorubalandia, o buzio 
tern os significados de. positivo "ire" e negativo u ibi‘. A abertura manual e o lado negativo, e a abertura natural o 
positivo, sendo que os iorubas leem os buzios pelo lado da abertura natural, e naoaquela que se abre com a mao. N.T. 

61 Esta estrutura impererivel da pessoa, nao e o Ipori. como pensa Ziegler, mas sim. o Emi cujo conceito de eternidade. 
os escritores academicos naoo perceberamao confundi-locom eemf(vernota29). Emhavendoanecessidade de algo 
ser etemo na composipao do ser humano, o conceito de eternidade que devena ser aplicado a Emi foi deslocado para 
Ipori e este engano e profusamente difundido na etnografia. N.T. 
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Em todo homem existem duas memorias (dois iye). 
O primeiro iye, a memoria coletiva, esta 
indissoluvelmente ligada ao Emi, e o acompanha 
sempre em toda parte. A memoria coletiva vive no 
homem, mas e independente de sua vontade. Dizem 
os informantes que os iye estao sempre "junto com emi". 


Os Vivos e os Mortos 

Mais do que qualquer outro sistema de civilizagao 
que eu tenha conhecido, a sociedade nago concede 
atengao permanente, profunda apaixonada ao 
problema da individualidade do homem. 
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Quando o homem dorme, a memoria coletiva, o iye n° 1 acompanha seu Emi, seu 
espfrito, sua respiragao, atraves do universo dos sonhos. Quando o homem morre, esse 
iye parte com o emi para o orun, ali reintegrando-se a pessoa imperecivel. 62 

Mas o segundo iye, o iye do dia, o que forma na crianga que nasce a memoria individual, 
cumpre um destino inteiramente diverso. Destino aleatorio, destino precario. A crianga 
so tern consciencia aos poucos desta segunda memoria e faz o seu aprendizado no 
decurso de sua socializagao. Aprende a maneja-la, ou, pelo contrario, a esquecer-lhe o 
uso. Diz-se que ela e um apo-iye (bolsa de memoria). E a experiencia, a atengao 
prestada as coisas e aos homens, os conhecimentos adquiridos e que pouco a pouco vao 
enchendo a bolsa de memoria individual. Esta sofre o mesmo destino do corpo, pois ao 
contrario da memoria coletiva, a memoria individual morre com o corpo. Fragil bussola 
da viagem terrestre desaparece para sempre da historia dos homens. 63 

fi: Reveja a nota 20. N.T. 

63 Novamente Ziegler confunde erm(espirito) com eerm'(respirapao), confundindo tambenx iye (memoria) e opolo 
(cerebro). 0 que morre com o corpo e o opolo, nao o iye. 0 duplo do ara-iye e o enikeji, mas este e generico. comun a 
todos os seres humanos. 0 que o individualiza e okan (alma) e iye'ranti (memoria de \ida). que Zigler chama de apo- 
iye. Na morte. o que acompanha okan [nao confundir com coragao], e o ye'ranti. que agora existira e podera ser 
cultuadona memoria eternadoemf oiye'mi. Enele que reside a imortalidade ioruba do homem. e nao no ipori, quese 
renova a cada atunwa (reencarnapao), quando adquire um novo iye'ranti. 
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Ora, o homem nao e somente o produto de sua propria praxis, a concretizagao de sua 
individuagao visrvel. E tambem o interminavel herdeiro de todos os que o precederam n a 
terra. E precisamente nesta encruzilhada, que nasce a ideia do antepassado. 

O ato criador do Orixa 64 , nao esgota a materia de que e feito o Ipori de determinada 
pessoa. O orun e fracionado pelo proprio ato criador. A partir do momento que Orixa 
mergulha as maos na substancia vital, o ponto por ele tocado, isto e, a porgao de vida 
individualizada por seu gesto, fica marcada para sempre. Toda uma parte do orun, e nao 
somente a parcela que se transforma no corpo de um homem, adquire, a partir desse 
instante, uma identidade propria. E precisamente nesta encruzilhada do pensamento 
nago que surge a ideia do ancestral. 

O ancestral nao e apenas o corpo fisiologico que, pelo ato sexual gera um corpo novo. O 
ancestral no sistema nago e infinitamente mais e outra coisa que o elo banal de uma 


64 Referindo-se a Obatdla. 
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linhagem biologica e social. E a matriz da vida coletiva, a presenga permanente e, uma 
autoridade temida, venerada e incessantemente interrogada, pois participa de tudo. 

Noutras palavras, a porgao de substancia vital identificada pelo ato criador de Orixa, 
possui em si mesma um destino proprio. Alguns de seus elementos sao incorporados ao 
Ipori, e, portanto transmitidos a pessoa humana. Outros, pelo contrario, permanecem 
elementos coletivos, caracterfsticos de um grupo de homens, uma famflia ampliada, um 
cla, uma etnia, um povo. 

O empfrico ai encontra o seu lugar. As propriedades coletivas do carater ioruba, ketu, 
fon, ewe, ga, explicam-se pelas propriedades inerentes ao orun de cda um desses 
povos. As qualidades, os defeitos, os temperamentos e as inteligencias que esse orun 
coletivo, o orun dos antepassados, cede a Orixa, para que ele se incorpore a 
determinado Ipori, constituirao a armadura genetica do homem terrestre. 65 


“Ziegler parece nao se dar conta, que Ipori e o mesmo que ele chama de "orun coletivo, ou orun dos antepassados". 
Ipori e a massa de existencia generica. a fonte da qual sera separada uma parte ( ipin ) para dar nascimento a um novo 
ser, mas Ziegler insiste em dizer que Ipori e a existencia individualizada, confundindo*o com o duplo espiritual do 
homem. 
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Massacradas, destruidas, ou, pelo contrario, exaltadas e estimuladas pelas contingencias 
da vida terrestre, essas qualidades proprias do Ipori possuem um destino que 
permanece evidentemente imprevisivel para todo mundo. Ninguem, nem os 
antepassados, nem os Orixas, nem, sobretudo, os proprios homens, pode prever o 
secreto desenrolar de uma existencia terrestre. 

O sistema nago nos ensina que o homem e feito para a vida. Mante-la na terra e 
perpetua-la no outro mundo, sao as suas duas fungoes privilegiadas. 

Fiadores desta vocagao exclusiva, os Orixas, e por sua vontade, os antepassados 
constitutivos de determinado povo, definiram e definem todos os dias as condutas 
concretas para se viver a vida. O homem, conforme vimos, pode com a mesma 
constancia e igual eficacia, recusar a sua missao. 


Conclusao 

Concluindo, resumo os passos constitutivos da teoria nago ioruba da morte e da 
tanatopraxias que ela governa. 
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Uma vez realizado o ato criador do Orixa, estando a cabega do homem "colocada" no 
ceu, ninguem, pessoa alguma, podera destrui-la . 66 A morte e uma passagem da macara 
ao rosto, uma troca de duas cabegas de verdade desigual. Quando o rosto humano 
"desfaz-se em areia", o homem, a dias, se reintegrou ao seu rosto no ceu . 67 Ali ele 
encontrara a sociedade dos Ipori, as multiplas familias, os pais, os clas, e associagoes 
livres que governam a vida no orun. 


“(144) Esta cabepa eterna e o Ipori. [Para Ziegler, a imortalidade ioruba esta no Ipori conceito que contestamos 
durante todo o desenrolar do texto. pois ele renova*se a cada novo atunwa, portanto, nao e etemo enquanto 
existencia individual. Para nos, a imortalidade esta no emi.] 

*-Esta expressaousada por Ziegler "se reintegrou ao seu rosto no ceu", passa a impressao de que o homem terrestre e 
algo separado do seu duplo espiritual, como se fosse uma outra consciencia. Assim nao o e. Ja falamos sobre ye'rantt 
(memoria derida) eye'rm'(memoriado espirito). A primeira esta relacionadaa existencia temporal no aye. com data 
de nascimento e morte, enquanto a segunda esta relacionada com a existencia eterna no orun Enquanto vivo, e ate 
mesmo dormindo, o homem usa de ye'rantt e ela que prevalece. enquanto rv'e'mi esta desativada. Na morte. opojo 
(cerebro) desaparece com o ara (corpo), ye'rant i desativa-se e segue junto com r ye'mC que agora ativa-se para a 
eternidade e imortalidade no orun Portanto, os escritos academicos que usam as expressoes "copia", "reintegrapao", 
"espelho", "junta-se a", ‘ , contraparte ,, . etc. Nao refletem o pensamento ioruba, mas sim, o pensamento academico 
aportado sobre o ioruba. 
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Noutra palavras, a morte e o ato singular pelo qual o homem deixa seu apo-iye, o "saco 
de sua memoria individual ". 68 Abandona ao mesmo tempo o seu bara-aiye, seu carater 
humano, fruto das mutagoes suportadas durante a existencia terrestre. 69 Velho, 
encontra no seu Ipori a sua juventude intacta . 70 

Outros nascerao depois dele, e o mesmo processo de criagao presidira a passagem para 
a vida: Orixa mergulha a mao na materia nao individualizada da vida, na argila, 
substancia do orun. Ao faze-lo, individualiza uma porgao desta substancia, dela fazendo 
um novo corpo, um rosto, um Ipori, que e colocado no ceu . 71 Nasce o homem . 72 Este 


^Discordamos novamente de Ziegler. 0 que ele chama de apo-iye. e o iye'rantt a memoria de vida, que nao e 
abandonada, comoele diz. mas segue para o orun atraves. ou. se quiserem. dentro de r ye'mf. 0 que e abandonado e o 
opolo. 

69 Outro ponto que discordamos. Como okan (alma) pode abandonar seu wo (carater), se e justamente isso que o 
individualiza? 

~°0utra vez. Ziegler confunde o Ipori com Emi 

71 Outro engano de Ziegler. 0 que ele chama de "materia nao indi\ r idualizada ,, , e isto que e o ipori. Ja, a materia 
individualizada e o Emi. o imortal no orun , que os academicos nao encontraram. por confundi-lo com eemi, a 
respiracao no aye. 

' 2 Na verdade, nao nasce o homem (ainda): nasce o ara-orun. 
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homem, em seguida, o empreende proprio a tarefa arriscada de ir ao oleiro Ajala, onde 
escolhe um on, uma cabega que levara toda a sua vida terrestre . 73 


Todo homem nasce da substancia vital, de um ato criador singular e jamais repetido . 74 
Uma vez nascido, vive para sempre. Como homens novos sao constantemente criados, 
chegam a terra, vivem, morrem, e continuam a viver nas sociedades do orun, a 
humanidade aumenta sem cessar, em vida, poder e numero. Progressivamente, o 
universo inteiro esta povoado de homens, e como o universo dos nago e infinito, esta 
sua humanizagao nao tera tambem um fim previsrvel. O homem nasce para manter a 
vida na terra. Nao existem no sistema nago outros valores alem da vida, da sua 
substancia imperecfvel, do orun. 


~ 3 AssLm colocado, tem-se a impressao que Orisa cria mulas-sem-cabega. Nao e o caso. Quando Orisa retlra um ipin do 
ipori-Orun para criar um ara-orun, ele o cria por complete, incluindo o On (cabega). Este ara-orun recebe Em\, o 
efluvio eterno de Olddumare. adquire ife-atmuwa (liwe-arbitrio), e dlrlge-se a casa de Ajala para adquirir outro tlpo 
de On. o ori-odu, ori-destino, modelado por Ajala a partir de outro tipo de ipori, o Ipori-Odu. Por isso, este On tambem 
chamado de ipin-odu. If a ensina, em Ogbe'gundd, que o ara-orun coloca esse on-destlno criado por Ajala, sobre seu 
Ori-orun. criado por Obatala, e vem para o aye. para cumpri-lo. (Abimbola.Wande. I FA Art Exposition if I fa Literary r 
Corpus, Ibadan. Oxford University Press. 1976,p. 119). On e uma palavra complexa. que carrega. significa e generaliza 
todos os concertos que falamos neste texto. 

' 4 Ver ‘'AImortalidadeIoruba' , . deAuloBarrettiFilho. trabalhoapresentadonoMoitara 2009. em Sao Jose dos Campos, 
(copie e cole no seu navegador) http://luizmarins.files.wordpress.eom/2011/05/a-imortalidade-ioruba.pdf 
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Existencia alguma e toleravel fora do respeito estrito as pre-condigoes de vida. Tais 
condigoes sao formalizadas nos odu do colar de Ifa, nas figuras rituais e divinatorias. 
Entre os iorubas, o termo vida, as condigoes da existencia, o seu encaminhamento 
proprio sao definidos com extraordinaria precisao. Nao ha vida, fora do amor a vida. 
Ferir um homem, bater numa crianga, utilizar para o mal os imensos poderes conferidos 
pelos Orixas, sao coisas inconcebfveis no candomble, ou, mais precisamente: aquele que 
nao respeita as leis fundamentais da vida, nao vive. Uma existencia solitaria, de 
rejeitado, equivale na Africa, assim como na diaspora, a demencia e a ruina fisiologica. 

A mesma discriminagao existe no orun: o homem que nao viver de acordo com as 
condigoes estabelecidas para a vida na terra, nao pode voltar para a sua familia, ao seu 
cla, a sua aldeia. Nao sera jamais um egun. O excluido voluntario do grupo terrestre, ao 
morrer, nao aparecera para os outros. Nao ensinara outros homens a viver. A cadeia 
esta rompida, sua solidao sera, de entao em diante, definitiva. 
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Os mortos sao os detentores da vida, os mortos sao os preceptores dos vivos. Morto ou 
vivo, o homem e servo da vida. Gragas ao transe, ele e tambem o mestre da vida. E esta 
existencia nao tem fim. Um magnifico poema de Senghor manifesta a certeza africana 
da unidade da vida e do carater passageiro de toda morte humana: 

Que eu sinta o odor dos mortos! 

Que eu recolha e repita suas vozes vfvidas! 

Que eu aprenda a viver! 

0 mesmo ceu que vibra de presengas ocultas 

0 mesmo ceu temido 

Daqueles que tem contas a saldar com os mortos 

Ei-Ios que chegam meus mortos. 75 

*********** if *********** 


~ 3 (147) Citado por Thomas L V., “La Mort et La Sagesse Africaine". Revue de Psy’chopatologie Africanaine, voL III, n® 1, 
Da car. pg. 28. 
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Olodumare 
e o destino do homem 

E. Bolaji Idowu 


Publicado em Olodumare , God in Yoruba Belief 
A&B Books Publisheres, New York, 1994 [1962] 
(paginas 169 - 185) 
Tradugao, notas, e adaptagao de texto: 76 

Luiz L. Marins 
2011 


" 6 Este trabalho contera notas do autor e do tradutor. As notas do autor estarao inclusas na numerapao das notas do 
tradutor. quetrarao. entre parentese. a pagina e o numerapao original. As notas unicamente do tradutor. terminarao 
com a slgla (N.T).. As tradupoes serao sempre a partir do Ingles, com consultas aos dicionarios de ioruba. se 
necessario. N.T. 
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Toda religiao tem que encarar a questao do relacionamento do homem para com o Poder 
que governa o Universo... "O que e o homem?" e "Para que fim o homem foi criado?". 
Sao perguntas que exigem respostas filosoficas, e tal resposta dependem da concepgao 
do homem sobre o Governador do Universo, e sobre esta resposta, depende a atitude do 
homem na vida. 

Para a questao "O que e o homem?" o ioruba respondera, rapidamente, que o homem e 
um corpo (ara), mais espfrito (emf). O corpo e o concreto, algo tangfvel, de carne e 
osso, o qual nos conhecemos atraves dos sentidos, e que pode ser descrito, de uma 
forma generalizada, pela anatomia. Emf e invisivel e intangfvel 77 ; e ele que da vida para 
todo o corpo, e portanto, pode ser descrito atraves de suas fungoes causais. E pela sua 
presenga ou ausencia, que podemos dizer se uma pessoa esta viva ou morta. Quando o 
corpo e criado, ele e criado por uma divindade, mas e somente Olodumare que coloca 
emf dentro do homem, dando a ele vida e existencia . 78 


■"Ip. 169, nt 1). Acredita-se que emf pode assumir uma forma visivel e tangivel como quando sai de uma feiticeira, 
cria asas e voa, como um passaro! Diz-se que. se o passaro for preso e morto. a feiticeira morrera simultaneamente. 
Emf pode tambem vir a ser \isivel como uma aparigao. 

^0 trabalho da criapao do ser ocorre em dois niveis, no onm (mundo espiritual) e no aye (mundo material). Emi 
assim como On, e uma pala\Ta generica que carrega varios subconceitos. Obatdid, dnindade da criapao do ser 
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Emf esta intimamente associado com a respiragao, e todo o 
mecanismo de "estar respirando", o qual e sua mais expressiva 
manifestagao. Mas, apesar do fato que um homem que respira 
mostrar que emf esta "dentro dele" 79 , a respiragao nao e emf. 
Emf e a causa da respiragao, e assim ele e o "respirador", e o 
que respira no homem. A respiragao [propriamente dita] e 
eemf, "aquilo que e respirado" . 80 

Assim, nos dizemos sobre uma pessoa que acabou de morrer: 
"emf re ti bo, seu espirito saiu", ou "emf re ti lo , seu espirito se 


humano. realiza sua funpao de criapao do corpo nos dois niveis de existencia. orun-aye, mas emi e somente concedida 
por Olodiimare, tanto no orurt, como no aye. N.T. 

■*lsto e, coexiste com ele. e a parte espiritual dele, porem esta no orun, motlvo pelo qual nao o vemos. 

M Esta dlferenpa ortografica so e possivel notar quando escrevemos ioruba. Porem, ao serem transcritas para a lingua 
portuguesa. estas pala\Tastem sua ortografia e fonetica alteradas. e sao escritas de uma unica forma, como segue: emi 
> emi : eemi> emi: ou seja, em portugues sera uma unica palavra com dois sentidos diferentes. conforme o contexto. 
Assim. a transcripao do fonema ioruba para a o fonema portugues gera uma perca de conceito. N.T. 
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foi", isto e, o espirito deixou o corpo . 81 Nos tambem podemos dizer, em algumas 
circunstancias: eemi ti tan ninu re "nao ha mais respiragao nele". Emf, e tambem usado 
no sentido de "vida", como sentido simplificado de uma existencia animada. O que temos 
dito ate agora nao e fim do assunto. Qualquer pessoa que conhece Ioruba com 
intimidade, sabe que isto nao e tudo. 

Na biblia ioruba, a palavra okan e usada para traduzir a palavra inglesa "alma". 
Entretanto, nao e apenas isto, pois okan e tambem traduzido como "coragao". De acordo 
com os iorubas, ele e a sede da emogao e da energia fisica. Nos descrevemos, uma 
"brava pessoa", como - o ni okan,"e\e tern coragao" e uma "ti'mida pessoa" como - kd nf 
okan , "ele nao tern coragao". Para encorajar uma pessoa, e dito: kf f I'okan ou mu u 
I'okan le, "fortalega seu coragao, ou, seja forte em seu coragao". Neste contexto. 


siQueremos lembrar. que emi e uma pala\Ta generica para o espirito etemo (emi Ide-lde), e que este. enquanto 
coexiste com a ara (corpo) no aye (mundo), ele e chamado enikeji, o duplo espiritual do ser humano. Entretanto, 
enikeji ainda e uma pala\Ta. tambem generica, pois e comum a todos os seres humanos. 0 que os diferencia sao: in 
(aparenda. forma, aquilo que se ve), okan (alma, no sentido abstrato de sentimentos indhidualizados, e nao de 
corapao fisico), rwa (carater), dye (inteligenda), entre outros. Sao estes niveis de diferendapao dos seres humanos. 
que os capadtam a serem lembrados no culto aos ancestrais. atraves de iranti'ye (memoria \iva), simbolizada por 
alguns objetos rituais proprios. N.T. 
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praticamente todos os orgaos internos do corpo estao juntos, ou tem fungoes fisicas e 

emocionais atribuidas a ele. 



Mas, todos os orgaos internos no homem, que juntos ou 
separados desempenham suas fungoes para que o homem tenha agoes e reagoes, 
nenhum deles, juntos ou separados, constituem a alma ( okan ). 


Quando nos dizemos de uma pessoa, inu re le, "seu 
interior e duro", ou i nu re di, "seu interior e 
impenetravel", nos queremos dizer que, "ele e 
endurecido", ou "ele nao tem o coragao aberto". O 
interior de uma pessoa (inu), e reconhecido como fonte 
de forga e desenvolvimento. Assim, quando dizermos, 
kd n'ifun nfnu, "ele nao tem intestinos", queremos dizer 
que, "ele nao tem forga". Da mesma forma que o n'ifun 
kan significa, alguem que nao tem iniciativa, forga 
interior. 
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Tem os iorubas uma concepgao concreta da alma? O que eles chamam de "alma" eles 
tern uma e sabem o que ela faz? 

A alma, para o ioruba, e a "pessoa interior" e seu nome para ela e Or /. 82 Isto e a 

personalidade-alma. Orf e a palavra 
para "cabega ffsica" 83 . Para o ioruba, 
entretanto, o on fisico e visivel e o 
simbolo de ori'nu, a cabega interior, ou 
espiritual, e isto e a essencia da 
personalidade. Na crenga ioruba, e este 
orf que governa, controla e guia a vida 
e atividades de uma pessoa. 

Aqui, nos precisamos enfatizar a conexao entre on, a essencia da personalidade, e Prise. 
a fonte da existencia. Orise e o proprio Olodumare, como nos temos observado. O orf 

K (p. 170, nt 3) Queremos alertar. que a ideia de Ori como a personalidade*alma e antes, indeterminada, na medida 
em que as tradipoes orais sao confusas, mas consegue-se esclarece-la atraves de um paciente trabalho de pesquisa. 

K 0n tem o signlficado de "cabepa", apenas quando o tema estudado e o corpo (fisico ou espiritual). Ori tambem pode 
ser, o cabepalho de um livro, o telhado de uma casa, a copa de uma arvore. etc.: filosoficamente falando, dentro do 
tema de Nopao de Pessoa, significa a parte espiritual do ser humano, com diversos sub -concertos. N.T. 
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que e a essencia da personalidade, a personalidade-alma do homem, deriva diretamente 
de Olodumare 84 , cuja unica prerrogativa e coloca-lo no homem, por que Ele e a unica 
inesgotavel fonte da existencia. Isto significa que, sem Ele, o homem nao pode 
sobreviver. Os iorubas tern plena consciencia de que "e por causa Dele que nos vivemos, 
nos movimentamos e temos nossa existencia ... pois somos tambem a Sua 
descendencia". E On que vem para o mundo para cumprir um destino. 

O que contribui para a individualidade de cada On e sua "qualidade". Geralmente, uma 
pessoa prospera e chamada O/or/Ye, "aquele que tern um bom on ", enquanto que aquele 
que tern uma vida infeliz e chamado Olori'ku, "aquele que tern um mau on". Isto e muito 
mais que dizer, que uma pessoa tern "boa sorte", ou "ma sorte". Este e um assunto 
inextricavel, cujo limite esta diretamente ligado ao destino da pessoa. Apesar de que em 
sua origem, on nao e essencialmente ruim, o destino de uma pessoa [on-odu] pode 


S4 EspeciaImente neste paragrafo, Ori e colocado por Ido\vu em um contexto muitissimo generalizado e aglutinador. e 
que engloba ate mesmo o emi-lae-lde. Este excesso de generalizapao prejudica o tema, uma vez que. o emi (a \ida), 
Olodumare da ao ara-orun (ser doorur?) recem-crlado por Obatala. o deus da criapao. ainda no orun habilitando-o a 
escolher o seu ori-odu (destino), na casa de Ajala, o oleiro de Olodumare. Portanto. a palavra que Ido\vu deveria ter 
usado para “generalizar". e emi como vinha dissertando ate agora. N.T. 
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afeta-lo para uma situagao pior, por que ele e particularmente, responsabilidade do 
proprio on. 

O destino de uma pessoa e conhecido como ipm-ori, ou iponri, "a porgao de orr, e que e 
usualmente abreviado como ipfn. Mas, algumas vezes, em consequencia da conexao 
entre on e ipfn, o destino e tambem chamado de on, o que torna on e ipfn, sinonimos, 
na linguagem popular. 

Assim dizemos, on buruku kd gbo ose. "urn mau ori nao pode se retificado com sabao 
(ao lavar )". 85 O que isto significa, estritamente, e que uma ma porgao [ipfn] que ja esta 
alocado para um on, nao pode ser retificado com medicina. De uma pessoa mal 
sucedida, diz-se on inu re I'd ba t'dde je, "e seu on interno que estraga seu externo", 
isto e, a ma qualidade de seu ori reflete nas suas atividades externas. Ainda, 


S5 (p. 172, nt 1} Os iorubas usam sabao medicinal para muitos propositos, sejam magicos ou medicinais. 
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estritamente, isto significa que, e a porgao [ipfn] que seu ori carrega, que condiciona a 
vida da pessoa . 86 

A ideia de on complica-se quando ele e concebido como uma entidade semi-livre, onde 
ele e, ao mesmo tempo, a essencia da personalidade e o guardiao ou protetor pessoal. 
Estas duvidas aqui se devem, antes, a indeterminagao da concepgao do duplo, ou anjo 
guardiao . 87 


Nos vemos isto, ilustrado em um pequeno sermao para nova uma noiva, que esta indo 
para a casa de seu futuro marido: 


Mu ori lo 


“Lembramos que neste paragrafo Idowu fala de ori-odu (destino), isto e, as condigdes das quais nao podemos mudar. 
Entretanto, neste contexto. esta ainda embutido o conceito de rwa ( car ate r), que, ao contrario, pode alterar o destino 
de alguem, para melhor ou pior. de acordo com seu ife-atiniM r Q, seu livre arbitrio. N.T. 

3 ~Esta complicagao a que se refere Idowu, deixa de existir. quando estudamos o tema com mais profundidade. A 
essencia da personalidade, alma (okan), carater (rwa), conhecimento (dye), aparenda (in) sao inerentes ao araye (ser 
humano}, e nada tern a ver com o "protetor espiritual". o aldddbd'mn que tambem chamado enikeji. A suposta 
complicagao deve-se a dois fatores: o duplo conceito da palavra enikeji como veremos adiante, e a aglutinagao de 
todos estes concertos dentro da uma unica pala\Ta: Ori. N.T. 
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Ma m'ewa lo 
Ojo I'ewa'bo 
Ori ni ba ni gbe'le oko 

Lev ante orf 

Nao levante beleza 

A beleza um dia acaba 

Mas Ori e que permanece na casa do marido. 
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Isto refere-se certamente a qualidade interior das pessoas que fazem o sucesso 
conjugal, mas ele tem uma insinuagao de on, como uma semi-separada entidade da 
personalidade-alma. 

Acrescentando, temos a sugestao em uma prece para uma pessoa que esta realizar um 
trabalho, ki on ki o sin e lo o, "possa on ir com voce"; ou ouvir um aviso, de que ela 
pode retornar sem sucesso se nao consultou seu on antes de sair . 88 On, em sua 
totalidade, e um objeto de culto, e existem dois motivos para isso: 

Primeiro, como ele e a essencia da personalidade, ele precisa ser guardado em boas 
condigoes, para que ele possa estar de bem com a pessoa. 

Segundo, a pessoa precisa estar de bom acordo com ele, para que ele possa favorece- 
los. 

Em apoio ao primeiro motivo, os iorubas falam como se On "fosse tudo o que e 
necessario para ser cultuado". 

^Neste paragrafo, novamente o aldaabo'run esta inserido no conceito generalizado de ori N.T. 
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Um odu Ose 'tuura. diz: 89 

Oloyo ti 6 fori ara re s'ile ti 6 nbo idi ado, 

Sugbon ori nfgbe'ni, ado 6 gbe'ni, 

Nje ori I'aba bo ti a ba f'orisa s‘ile. IGNORAR 

Oloyo, que negligencia seu proprio On e faz oferenda para add, 30 

Mas, e orf que favorece alguem, add nao faz isso. 

Antes, e Orf que deveria ser cultuado, e nao orisa. 


"Signo di^inatorio do oraculo de //d N.T. 

^[p. 172, nt 3) Ado e uma cabaga pequena oca. que e usada como receptaculo para pos medidnais. mas tambem pode 
seruma cabaga grande, com pescogo compndo, que pode ter amarrado muitos buzios. e usada como emblema ou um 
objeto de culto, recebendo oferendas regulares. 
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Para fazer uma oferenda ao On, a cabega fisica geralmente e o emblema comum . 91 Noz 
de cola 92 , peixes e aves, ou outro animal pode ser oferecido. Um pedago de noz de cola. 


91 0ri entretanto, como qualquer drisa, temseu proprio assentamento (He Ori). constituido de buzios que ficam dentro 
deumavasilha chamada koldbo, e que, porsuavez. e encerradoemumreceptaculo maior. tambem ornamentado com 
buzios. 0 Batuque do R.S., conservou algo deste fundamento de Ort uma vasilha de loupa com buzios, moeda e folhas, 
que e montada no ato de alimentar a cabepa fibonj sendo que, neste ato, os buzios sao colocados sobre o on fisico, 
para "alimentarem-se“. 

0 candomble tradicionaL ao contrario. nao conservou o assentamento de Ori utilizando-se apenas de uma meia- 
cabapa que recebe as oferendas, servindo como simbolo do lie Ori que depois e despachado. 

Por sua vez. o candomble reafricanizado resgatou o He Ori tradicional, mas adotou incluir como parte do 
assentamento de On, durante o bori os instrumentos auxiliares do jogo de buzios, entre outros elementos, um okuta , 
ou ota. 0 motivo disto, e que estes elementos formarao, no tempo certo, o futuro jogo-de-buzios do iniciado. Assim, 
embora nao tenha um padrao. o candomble reafricanizado terminou por padronizar o uso do ota dentro do 
assentamento de Ori Isto tern gerado grandes discussoes na internet, sobre o uso ou nao do ota, no ato do ibori cujo 
conceito e amblguo, pois para alguns, nao tern nenhum significario. sendo apenas um dos elementos que irao compor 
o futuro oraculo, e para outros, representa o proprio assentamento do drisa pessoal. o Ori. 

Consultado por nos, o babalao Aikulola Fawehinmi de Osogbo, (http://iledeobokum.blogspot.com/2011/06/erick- 
wolff8-sao-paulo-07062011-outro.html), informa que o lle-Ori, na Iorubalandia, naoutiliza nenhum tipo de pedra, 
sob nenhum pretexto. ou qualquer que seja o conceito aplicado. Em sendo isto verdadeiro, o chamado candomble 
reafricanizado, nao fez uma reafricanizapao da tradipao ioruba do He Ori, mas sim, uma reinvenpao da tradipao afro- 
brasileira. 

^Cola Acuminata. Pierre Verger, Ewe , Sao Paulo, Companhia das Letras, 1995, p. 587. N.T. 
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e colocado na cabega, enquanto o sangue de uma ave, ou outro 
animal, e derramado sobre ela. A cabega ffsica, serve, as 
vezes, embora nem sempre, como simbolo do enikeji. 
Frequentemente, o sacrificio para o enikeji e exposto no 
quintal, ou qualquer lugar aberto que o oraculo possa 
prescrever. 

Uma pessoa faz oferendas, nao somente para seu proprio on, 
mas tambem para o orf de seus pais. Neste caso, ainda mais, e 
enfatizado a concepgao de "anjo guardiao". O emblema para o 
on do pai, e geralmente, o dedao do pe direito, enquanto que o 
orf da mae, e o dedao do pe esquerdo. 

Uma mulher jovem, em dificuldade, pode ser orientada a fazer 
uma oferenda para oko'run (seu marido que esta no ceu, seu marido enikeji). 
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Assim, enikeji nao e apenas o [duplo do] on da propria pessoa, mas tambem pode ser 
seu guardiao, seu amigo, ou protetor espiritual [enikeji-alaaabd ] , 93 

Sim, as vezes quando o ioruba refere-se ao duplo, que eles chamam enikeji, eles estao 
falando em termos daros, de uma outra entidade alem da sua personalidade-alma 
[enikeji-emf], que ainda tern uma forte influencia sobre seu destino. Ele e, 
variavelmente descrito, como o "anjo guardiao da pessoa", a garantia da pessoa no ceu, 
e que esta a servigo da pessoa, para fazer e possibilitar certas coisas, transferindo-lhe 
alguns poderes. [os colchetes sao nossos] 


93 Assim como muitas outra palavras ioruba. enikeji tem duplo sentido e entendimento. Ha que se diferenciar. o enikeji- 
emi [duplo espiritual da pessoa). que coexiste e recebe as oferendas sobre o on fisico ... do enikeji-ateaabo, um 
protetor espiritual. que sem duvida. alimenta-se no igba-ori, simbolos rituais que representam on. De uma certa 
forma, o rito de oferenda a cabepa, o ibori esta relacionado muito mais aos ancestrais, do que aos Orisa. N.T. 
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O destino de uma pessoa pode ser afetado para 
pior, pelas maquinagoes de seu enikeji [alaaabo], 
e isto, como temos observado, e um dos motivos 
do porque o enikeji [alaaabo] precisa ser 
apaziguado regularmente atraves de oferendas. 
Uma narrativa do ogbe'gunda, dentro do corpus- 
odu, explica que, alguem que nasga sob este 
particular odu, precisa oferecer constantes 
sacriffcios para seu enikeji , ou ele nao 
prosperara, podendo ser privado de metade de 
suas coisas no mundo. Incidentalmente, qualquer 
um nascido debaixo deste odu, nao devera dar 
sua confianga a uma mulher ! 94 [os colchetes sao 
nossos]. 

Para o ioruba, a finalidade para qual a pessoa foi 


9t Por tratar-se do mesmo conceito. realocamos este paragrafo originalmente na p. 182, onde encontrava-se solto. para 
junta-lo aos paragrafos da p. 173, aos quais amarra-se perfeltamente. N.T. 
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criada, e inextrincavelmente ligada com o seu destino. Eles acreditam que as realizagoes 
do homem na terra teriam sido predestinadas por Olodumare. De acordo com a 
concepgao geral, uma pessoa obtem o seu destino de tres formas: 

Akunleyan: "aquele que escolhe ajoelhado" ... 

Akunlegba: "aquele que recebe ajoelhado" ... 

Ayanmo : "aquilo que e afixado para alguem ... 

[O tradutor recomenta ao leitor, a leitura desta nota. 95 ] 

Assim, temos uma tripla concepgao de destino, que sustenta, que a pessoa que esta 
vindo para o mundo precisa ajoelhar-se diante de Olodumare, para Sua confirmagao. 
Seja o que for [o seu destino], e inalteravel e vem a ser a porgao [ipm] de alguem 
atraves da vida. E isto o que a pessoa vem cumprir no mundo. 


35 Estes concertos, akunleyan akunlegba e ayanmo, nao tem origem na religiao ioruba tradiclonal (comunicapao 
pessoal do Asoju Oba Alaketu. Prof. Aulo Barrettl Filho. http://funaculty.blogspotcom/. Acrescentamos. que estes 
concertos tem sua origem na culturagrega. espedficamente em Platao. conforme cita o proprio autor Ido\vu, em nota 
que veremos adiante. Infelizmente. estes pseudo-conceitos sao drtailgados em U\tos, na Internet e ensinados ate. por 
professores ioruba nativos radicados no Brasil, como se ioruba fossem. sem nenhum criterio dentifico. N.T. 
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Nao e esclarecido pela tradigao oral, o que o Pre-Existente diz para a pessoa antes de ela 
vir para o mundo, mas diz-se que, e ele, o On, que se ajoelha diante de Olodumare, 
para escolher, receber, ou ter o destino afixado para ele . 96 

O conceito geral, de qualquer forma, e que a pessoa ajoelha-se diante de Olodumare , 
para escolher ou receber o seu destino . 97 

Quando o rito diante de Olodumare esta completo, a pessoa comega a caminhar para o 
mundo. Ela chega no portao entre o ceu e a terra, e encontra Onibode (o porteiro), para 
quern ela devera responder algumas questoes, antes de atravessa-lo. 


^(p. 174. nt 1) Conforme Platao, A Repubhca. Traduzido por Dr. A. D. Lindsay. Everyman's Library n. 64. p. 322. 

9 ’Citaremos um trecho da obra de Platao que serviu de base para o texto de Idowu: [~] A estas palavras, lanpou os 
destinos e coda um apankou o que caira perto dele . [...] Fonte: PLATAO, A Repubhca, tradupao de Enrico Corvisieri. Ed. 
Nova Cultural Sao Paulo. 1997, p. 348. Assim, o conceito usado pelo pastor Idowu para fundamentar a escolha do 
destino, e baseada na cultura grega. e nao na cultura ioruba, N.T. 
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As questoes e respostas sao, como segue: 


Onibode: Onde voce esta indo? 

A pessoa: Eu estou indo para o mundo. 

Onibode: O que voce esta indo fazer? 

A pessoa: Eu estou indo para nascer como um homem chamado tal, de uma mulher 
chamada tal, na cidade tal. Eu serei o unico filho. Crescerei belo e com saude. 
Ajudarei a todos, e todas as coisas que eu tocar, prosperarao. Quando eu tiver vinte 
e cinco anos, meu pai morrera, e quando eu tiver cinquenta anos, minha mae 
morrera. Construirei uma casa grande e possuirei uma extensa fazenda, e serei pai 
de uma grande familia, com minhas vinte mulheres. Quando eu tiver com sessenta 
anos, dois de meus filhos brigarao, e um deles sera morto. Na idade de noventa 
anos, eu ficarei doente e morrerei pacificamente em minha casa. Serei velado por 
todos com um grande funeral. 

Onibode To! (esta selado!) 
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E assim a pessoa passa para o mundo com seu destino duplamente selado. Porem, ao 
vir para o mundo, a pessoa se torna onfgbagbe 98 , e esquece o que se passou com ele 
no ceu, inclusive o seu destino. 

Como a pessoa vem a ser conclufda no utero, a tradigao oral nao nos fala. Mas mesmo 
que o ioruba saiba que a concepgao resulta de um intercurso sexual, ele acredita que 
cada pessoa e uma nova criagao, que de alguma forma inexplicavel entra no utero, para 
nascer, apos um duro periodo de gestagao. Um pai insiste em ter certeza que a crianga e 
sua, e nao de outro homem, olhando a crianga vagarosamente e procurando estabelecer 
alguns pontos similares de linhagem, enquanto ao mesmo tempo pensa que a crianga e 
uma nova criatura. 

Dissemos que, pela propria natureza do destino, ele e inalteravel, especialmente por que 
foi duplamente selado no ato de sua confirmagao, e finalmente no "portao". 
Aparentemente, entao, nada, nem ninguem, pode fazer algo para modifica-lo. 

Vejamos alguns versos sobre isso : 99 


^ma pessoa esquecida. N.T. 
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Akunleyan ni ad'aiyeba 
A kunle a yan'pin 
A d'aiye tan oju nro ni 

O que escolhemos ajoelhando, e o que fazemos no mundo 
Nos ajoelhamos e escolhemos uma por^ao 
Estamos no mundo, mas nao estamos satisfeitos. 

Akunlegba I'o wa I'owo eda: 

Ko s'ogbon owo, 

Ko s' ogbon omo 

Aquilo que a pessoa escolhe ajoelhado, e o que ela tern 

"Primeiro, lembramos que esta aflrmapao do pastor Idowu esta baseada em um conceito que nao e ioruba: segundo, 
ele nao fomece as fontes destes versos, portanto. supomos ser dele mesmo. Vale dizer. que o fato de um texto estar 
escrito em ioruba, nao significa que o conceito seja ioruba. Dispomos em nossa biblioteca particular, de exemplares da 
Biblia e do Alcorao, todos em escritos em ioruba. mas nenhum deles tern conceitos religiosos tradicionais ioruba. N.T. 
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Nao ha outro meio de ter dinheiro 
Nao ha outro meio de ter filhos 


Ayanmo'o gb'ogun 

O que afixado para alguem, nao pode ser retificado com medicina 


No odu chamado Ogbe-ate ha uma mengao desta ligagao : 100 


Labode, omo Otunba 

Nwon ni gbogbo aiye a ma bu u ku 

Sugbon Ajalorun a ma bu kun u 


Labode, omo Otunba 

Dizem que o mundo todo fara de tudo para impedi-lo 
Mas Ajalorun o guardara e o abengoara 


Ha tambem uma cantiga popular que diz : 101 


liW 0 pastor Idowu claramente busca apoio nos versos de Ifa para tentar embasar um conceito grego. entretanto. sem 
convencer. N.T. 
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Igi t'Olorun gbin 
K6 s'eni t'o le fa a tu 

A arvore que Olorun planta 
Ninguem podera arrancar. 

Parece, portanto, uma vez que o assunto do destino pessoal esta selado no ceu, seria o 
fim do assunto. Entretanto, na pratica diaria dos iorubas, a concepgao de inalterabilidade 
do destino foi modificada. Nos negocios da vida diaria, os iorubas agem de forma a 
acreditar que, dada certas circunstancias, o destino de uma pessoa pode ser alterado. E 
ele pode ser alterado das seguintes maneiras: 


a) Pela ajuda de Orunmila, divindade que preside o oraculo de Ifa. Temos observado que 
o maior motivo que uma pessoa vem a ser devoto de Orunmila, e que, um destino feliz 
pode ser preservado, e um infeliz, retificado. Como parte do ritual que esta sendo feito 
para um devoto, o sacerdote, aponta para cada um dos itens trazidos pelo neofito, 
dizendo: 

131 Esta cantiga ioruba nao faz nenhuma referenda ao conceito grego. como tenta fazer parecer o pastor Idowu. N.T. 


155 


Revista Olorun, n. 05, ago. 2011 


www.olorun.com.br 


Priest: Tal’o ni eku? 

Client: Vemi o. 

Priest: Tal’o ni eja? 

Client: Vemi o. 

Priest: Tal’o ni aka? 

Client: Vemi o. 

Priest: Kil’o mu nwon wa fun? 

Client: Ki ng I’owo m'owo, ki ng bi’mo le ’mo, ki ng ko'le mo’le, ki ng f'atitan 
s'ehin, ki ng se’gun ota f ki ng r’ehin odi, ki ng ni aiku s’egbon iwa, I’ohun ti mo se 
mu won wa. 

Sacerdote: De quern sao os ratos? 

Cliente: Meus. 

Sacerdote: De quem sao os peixes? 

Cliente: Meus. 

Sacerdote: De quem e o ourigo? 


156 


Revista Olorun, n. 05, ago. 2011 


www.olorun.com.br 


Cliente: Meu. 

Sacerdote: Porque voce os trouxe? 

Cliente: Para que eu tenha muito dinheiro, para que eu tenha muitos filhos, para 
que eu tenha muitas casas, para que eu aumente minha prosperidade, para que 
eu ven^a todos os meus inimigos, para que eu veja o fim de todos que me 
querem mal, para que eu tenha vida longa, que e o melhor de tudo na terra. 
Estes sao os motives do por que eu os trouxe. 

Como podemos ver, o cliente esta tomando medidas 
atraves do agenciamento de Orunmila, para influenciar seu 
destino. Durante a vida, alguem recorre a Orunmila . ou a 
sua divindade tutelar, atraves do oraculo ou culto, para que 
uma "boa por^ao" possa ser assegurada. 

b) O destino de uma pessoa pode ser alterado para pior pelos omo'ra'iye (filhos do 
mundo). Os iorubas usam um apelido, para descrever em quern, aparentemente, os 
maus poderes do mundo estao escondidos, justamente no mesmo sentido de como eles 
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operam atraves do homem do mundo, que "ama mais as trevas do que a luz", ou, "o 
poder das trevas". 102 


Omo'ra'iye incluem, feiticeiras, cultos secretos com tendencia a pratica de feitigaria, 
alguem que e dado a pratica e maquinagao do mal, ladroes, assassinos e matadores. Os 
ioruba acreditam que os omo'ra'iye sao uma terrivel realidade. Entao eles dizem 
omo'ra'iye' gun (os filhos do mundo [que usam] arma), estao em constante estado de 
guerra contra qualquer um, ou qualquer coisa, que nao aceite suas vontades. Acredita- 
se que eles tenham o poder de estragar muitas pessoas, por melhor que sejam. Assim, 
Alagemo'terekange, quando veio para o mundo e encontrou gmo'ra'iye'gun, ele disse: E 
je'mi j'ise ti Olodumare ran mi (permita-me cumprir a missao que Olodumare me 
encarregou). 


Ha uma cangao ioruba que carrega uma lamentosa nota de suplica: 


xo: (p. 177 nt 1} Ota e Odi sao tambem usados metaforicamente em algumas partes da Iorubalandia para designar 
respectivamente o pai ou mae de alguem. Alguem pode ser congratulado como 0 se 'gun ota, orehin odi (ele tern sido 
vitorioso sobre seus inimigos e \isto o fim de todos que lhe desejam mal) - isto e dito quando alguem viveu o 
suficiente para realizar o funeral de seus pals. [ no nosso entender. estou nota de Idowu nao faz sentido. n.t] 
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E ma pe mi n'ipe e p'agbe 
K'agbe o to 'd 'a lard igbo; 

E ma pe mi n'ipe e p'aluko 
K'alukd o to'd'olosun egan; 

E ma pe mi n'ipe e p'dburdo 
k'oburdo o to'd'alaawf'rin eiye ninu oko 

Nao me telepatise 103 como voce fez com agbe f 

Para que agbe viesse a ser de cor-de-indigo, o unico da floresta. 

Nao me telepatise como voce fez com aluko. 


103 (p. 178 nt 1) 0 ioruba acredita na possibilidade da telepatia. Diz-se que e uma das armas mortals nas maos de 
omo'ra'iye'gun. 
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Para que aluko viesse a ser cor-de-madeira, o unico do deserto. 

Nao me telepatise assim como voce fez com oburdo, 

Para que oburdo viesse a ser o vagabundo tagarela do mato . 104 

Outra designagao para os agentes do mal e Eleninif - o implacavel, sem motivo, sadico 
inimigo que combate as pessoas insensivelmente e estraga toda a oportunidade de 
sucesso - Eles podem impedir On de cumprir seu destino. Por isso diz-se que, on kunle 
o yan'wa, eleninif o je k'o se e ( on ajoelha e escolhe seu destino, eleninif tentara impedi- 
lo). 

Omo'ra'iye'gun e eleninif obtem seu poder do principio maligno que e descrito 
abrangentemente como Aiye 105 . Aqui reside o poder concentrado do mal. Vemos este 
poder parcialmente manifestado em Esu, mas nos sabemos que Esu nao e 


10t (p. 178 nt 2) Agbe, aliikd e obiiroo sao passaros. Os dois primeiros dlzem pertencer a familia dos galos. Para Agbe e 
dado o nome de Blue Touraco Musophagidae . no Dictionary ’ of Modem Yoruba. 

105 Nao confundir com aye, tambem traduzido como "o mundo", mas com o significado de "\ida". enquanto aiye , neste 
contexto. e "contra a \ida". N.T. 
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essencialmente mau . 106 Em A iye, entretanto, nos encontramos um mal absoluto em sua 
essencia, malignamente obstruindo, estragando, intensamente diabolico . 107 Nao e 
totalmente claro na tradigao oral qual e a fungao deste poder, mas, se um ioruba e 
questionado a explicar a sua existencia, ele certamente dira que Olodumare e 
responsavel. Isto, nao e por que Olodumare tern ou apoia o mal em sua natureza, mas 
por que o ioruba acredita que todas as coisas que estao no mundo originaram-se 
Dele . 108 Os ancioes ioruba, certamente dirao, que e Olodumare que da aos omo ar'aiye 
seus poder. Se, entretanto, nos perguntarmos "Para qual proposito serve Aiye?", nos 
veremos que encontramos um beco-sem-saida. Os iorubas nao se aborrecem com tal 
questao. Eles aceitam Aiye como um fator importante para ser considerado na sua vida, 
e sobre o qual procura-se encontrar meios e formas de contornar a situagao. E um fato 
concreto que, para o ioruba, Aiye n'ipa (Aiye e malignamente poderoso). O ioruba 
explica qualquer mal-estar ou indisposigao, ou um infortunio persistente na vida de uma 

106 (Idowu, Olodumare. p. 83) “Nao podemos chama-lo de diabo. nao com o sentido que tern esta palavra no Novo 
Testamento. pois o mal que existe em Esu. tambem pode ser encontrado nas outras divindades". N.T. 

w'lsto e. tanto que a conceppao deAye val dentro deste contexto. Existe um culto deAi\'e em Igbo-ord onde Aiye e um 
ancestral, [nao compreendemos o sentido desta nota. n.t] 

133 C on forme Isaias 45:7 - "Eni ti n seda imole ti 6 si n da okunkun. ti 6 n se alaafia ti 6 si n da iyonu ajalu. Emi, I eh of a, 
ni 6 n se gbogbo nhkan wonyL” (Formando a luz e criando a escuridao. fazendo a paz e criando a calamidade, Eu, 
Jeova, fa go todas estas coisas). 
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pessoa, dizendo n Aiye I'o nba a ja" (E A iye que esta afligindo ele). O poder de Aiye para 
o mal e tao grande, que ele pode alterar o curso da natureza. 

Portanto, diz-se: 

Bi e r'aiye, e sa f'aiye 
Bi e r'aiye, e sa f'aiye: 
isese w'aiye ijfmere dudu, 

Aiye na I'd t'aso ijfmere b'epo 
Aiye na I'd p'ogidan 
Ogidan old la iju; 

Bi e r'aiye , e sa f'aiye. 

Se voce encontrar Aiye, fuja de Aiye , 109 
Se voce encontrar Aiye, fuja de Aiye : 


^"Nao fapa amizade com Aiye”. 
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O primitivo ijimere 110 era negro 
Foi Aiye que encharcou as roupas 
de ijimere no azeide-de-dende; 

Foi Aiye que matou ogidan 
Ogidan, o cirurgiao 111 do deserto 
Se voce encontrar Aiye, fuja de 
Aiye 

c) Dentro da nogao de escolha de ipm, existe tambem a sugestao que a falencia de uma 
pessoa, ou infelicidade, que pode ser por sua propria responsabilidade. O destino de 
uma pessoa pode ser afetado para pior, pelo seu carater. O ioruba acredita que um bom 
destino, se nao for ajudado pelo carater, e inutil. O destino pode ser prejudicado pelas 
agoes de uma pessoa, especialmente pelos atos de precipitagao e impaciencia. Dentro do 



110 Ijimere e o macaco vermelho. A impUcagao aqui e que sua cor vermelha, por causa do azeite de dende. e contraria 
ao que deveria ser. 

lu qpfddn olola ijic sao titulos-frase para o leopardo. Olola. em ioruba. e alguem que drcuncisa e corta. fazendo as 
marcas e tatuagens do cla. 0 leopardo carrega este titulo. por que e capaz de fazer marcas em suas \itlmas. 
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Odu Corpus, Obara-Oyeku narra uma historia de uma pessoa que aspirava subir no 
ponto mais alto de um coqueiro 112 . 

Foi dito a ele que ele poderia fazer isso, mas que ele deveria ser muito cuidadoso, para 
nao ser enganado pela arrogancia de seu empreendimento, e tentar pular de uma arvore 
para outra. Ele nao ouviu, e na tentativa de pular de uma arvore para outra, caiu e 
morreu. Esta historia adverte as pessoas, que elas podem facilmente prejudicar seu 
destino, devido a sua impaciencia, arrogancia e prepotencia, perdendo a boa fortuna 
destinada a ele. Outro odu f ala-nos 113 : 

"Alukoso-Aiye 114 vivia uma vida de miseria, e ja estava na idade de quarenta anos, 
quando ele sentindo-se cansado, decidiu cometer suicidio. Na tentativa, ele apenas 
desmaiou, e viu-se diante do Onfbode , que perguntou por que ele estava ali no portao, 
sem ser chamado. Ele fez sua queixa, sendo que, em resposta, Onfbode apenas 


ll2 Agbon Cocos NudfercL (Verger. Ewe, 1995. p. 652). N.T. 
m Idowu nao informa qual e o odu. N.T. 

114 Titulo do tocador de tambor. particularmente do antigo reino de 0}'Q, que acordava o rei todas as manhas. as 4 hs. 
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escondeu-o dentro de um quarto, e disse que ele apenas ouvisse. Nao demorou muito, 
ouviu passos, e ele sabia que aqueles que estavam fazendo sua viagem para o mundo, 
tinham chegado. Ele ouviu cada um deles dizer como seria seu destino, e como ele foi 
selado finalmente por Onibode. Quando todos ja tinham saido, Onibode cantou esta 

cangao: 


Alukoso-Aiye 
Se o ngbo o? 

B'aiye se nye ni ma re o 

Alukoso-Aiye 
Voce esta ouvindo? 

Isto mostra como a vida de alguem sera. 

Entao Alukoso-Aiye, ouviu que, ate agora, as 
coisas que tinham acontecido com ele na terra, 
estavam de acordo com o seu destino. Em 
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seguida, Onibode, deixou-o sair e mostrou-lhe um cercado que continha muito gado e 
um quarto cheio de ''boas coisas da vida " 115 Foi dito a ele, que tudo isto estava para ser 
seu apos a idade de quarenta anos, de acordo com o seu destino. Agora, entretanto, ele 
tinha perdido seu futuro benefico, devido a sua impaciencia. 


A estoria conclui que, a vista de toda esta riqueza, ele explodiu em choro, e pediu 
fortemente para Olodumare que Ihe concedesse mais dez anos, para que ele pudesse 
desfrutar de sua predestinada fortuna. 

Enfatizando sobre o carater, na sua relagao com o destino, vemos com reservas o 
paradoxo da responsabilidade humana dentro de um sistema aparentemente de 
predestinagao fechada, pois temos um destino fechado, como uma coisa "escolhida" pela 
pessoa. 

Com o elemento do "carater" envolvido, uma pessoa nao pode imaginar um automatico 
cumprimento de um bom destino... Ele precisa cooperar para fazer seu destino feliz, 
adquirindo e praticando o bom carater. 

d) Um destino infeliz pode ser retificado, se o motivo puder ser apurado. Referimo-nos 
ao trabalho de Orunmila. No terceiro dia apos o nascimento de uma crianga, o oraculo e 
consultado para ele. Este rito e chamado Iko'sew'aiye, ou Esent'aiye (o primeiro passo 
no mundo). O principal proposito e para saber qual sera o seu destino, quais sao suas 


U5 Para o ioruba. as “boas coisas da vida" sao: dinheiro, mulheres, filhos. saude, vida longa. casas e propriedades." N.T. 
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proibigoes, o que e necessario para preservar seu bom destino, ou para retificar um 
destino infeliz. 

Este terceiro dia, nao e a unica vez que o oraculo e consultado para este proposito; ele e 
consultado quando a pessoa venha a ter qualquer problema durante a vida. As vezes, 
durante uma doenga, quando o oraculo declara que a vida da pessoa esta por terminar, 
devido ao cumprimento do seu destino, um sacriffcio substituto e prescrito como 
remedio para evitar a realizagao do destino. Existe uma estoria, que nossos ancioes 
dizem ser uma historia real: 


"Havia um homem chamado Atele que estava tendo muito trabalho com Abfku, isto e, 
sua mulher tinha bebes que morriam sucessivamente, nao muito tempo apos seu 
nascimento. Atele tentou de varias formas resolver a situagao, mas falhou. 

Entao, ele decidiu verificar qual era a cauda disso. Assim, ele mudou-se para Ajiran, uma 
vila que tinha a lenda de possuir um portao entre o ceu e a terra, atraves do qual as 
pessoas entram e saem do ceu para terra, e vice-versa. O Onibode era Ojdmu, que 
tambem era o chefe da pequena cidade, e que carregava o apelido de Ayorunbo (A yurt 
orun bo) - Ele vai para o ceu e retorna - Atele 116 relatou-lhe o motivo de sua vinda. 
Ojomu ouviu-o com simpatia, acolheu-o com hospitalidade para aquela noite, 
prometendo uma solugao na manha seguinte, que era o dia sagrado de Ajiran. 


116 Em algumas partes da Iorubalandia, as pessoas louvam-no durante o funeral, para que ele possa abrir [para o 
morto] o portao da boa entrada no ceu, ao inves de ficar esperando aqui na terra, muito tempo. Ele proprio deve ter 
sido um homem muito considerado, para ser lembrado. 
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Ojdmu escondeu Atele debaixo de sua cadeira, na qual ele costumava sentar-se para o 
ritual do dia sagrado. Em certo momento, novas pessoas que estavam vindo para o 
mundo, reuniram-se, e cada um deles respondeu o questionario sobre como seria seu 
destino. 

Uma das pessoas que estavam na reuniao, era uma das pessoas que iam nascer como 
filho de Atele. Quando ele contou seu destino, ele disse estava vindo para ser filho de 
Atele, e de tudo o que disse, o mais importante era que, um dia antes do seu 
casamento, de manha, ele iria ao mato para aliviar-se, seria mordido por uma cobra e 
voltaria para o ceu. 

Atele voltou para sua casa, em Iperu, com este segredo em seu coragao. O dia do 
casamento chegou, e seu filho, justamente no dia anterior a cerimonia, quis ir para o 
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mato para aliviar-se, mas seu pai, que o estava vigiando durante todo o tempo, pediu a 
ele que ficasse em casa e usasse qualquer objeto para isso. Mas ele estava relutante, iria 
aliviar-se no mato de qualquer jeito. 

Atele, insistiu entao para ir com ele para o mato. Quando eles chegaram no lugar 
escolhido por seu filho para aliviar-se, Atele parou e com uma tocha, clareou o mato, 
vendo entao uma enorme cobra, que picaria seu filho, conforme o segredo que ele sabia 
em seu coragao. Atele, rapidamente a matou, retificando o destino de seu filho, que 
viveu ate ter os cabelos brancos. 

e) O destino de uma pessoa tambem pode ser afetado pela a$ao de seu enikeji, 
conforme j a vimos anteriormente. 

Tudo isto pode ser resumido da seguinte maneira: 

• O Ioruba, geralmente acredita, que o destino de todos que vem para o 
mundo e predestinado por Olodumare. 

• O destino e duplamente selado, e portanto, inalteravel. 

• Tudo o que a pessoa conseguir por ela mesma, e algo fora do seu destino. 

• No entanto, os iorubas acreditam que, dada certas condigoes, o destino de 
uma pessoa pode ser alterado. Eles entao, procuram saber como usufruir 
plenamente de um bom destino, e como um mau destino pode ser retificado. 
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O paradoxo que envolve esta dicotomica concepgao, e facilmente aceita pelos iorubas, 
sem questionamentos. Eles nao oferecem nenhuma explicagao racional para isto. Isto 
apenas significa que, de uma forma inexplicavel, o que acontece com alguem, pode ser 
simultaneamente, o resultado de: 117 

• Bi 6 ti gba a (Como ele recebeu seu destino) 

• Af'owofa (O que ele trouxe sobre ele mesmo) 

• Oro Aiye (O veneno de Aiye) 


[Nota de registro do tradutor] 118 


n '0u seja, respectivamente: “o destino escolhido”, "o li\Te-arbitrio ,, ) ''feitiQaria". 

U3 Queremos registrar nesta data, e reivindicar como nossa, a autoria de alguns termos ioruba ate entao 
desconheddos na etnografia afro-brasilelra. Sao eles: iranti'ye (memoria vivia), errJ Itie-lae (esplrito eterno), 
altiaabo'run (protetor esplritual), enikeji-emi (duplo esplritual), enikeji-alaaabd (esplrito protetor}. [Luiz L Marins] 
N.T. 
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